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VORWORT

dem Essay ,Uber Sprache und Worte®

:ennzeichnet Schopenhauer das Verhilt-

is zwischen einer Ubersetzung und ihrem

Jriginaltextin folgender treffenden Weise:

In bloBer Prosa wird die allerbeste Uber-

etzung sich zum Original hdchstens so

verhalten, wie zu einem gegebenen Musikstiick dessen

Transposition in eine andere Tonart. Musikverstindige

wissen, was es damit auf sich hat.“ Indem ich unternehme,

die Originalschriften Giovanni Picos von Mirandola, des

vielgerithmten und einfluBreichen Humanisten und Mystikers

aus dem Ende der Frithrenaissance, zum ersten Male in

einer Auswahl in deutscher Obertragung der Offentlichkeit

zu {ibergeben, habe ich hier den Charakter meiner

» Transposition“, ihr Verhdltnis zu den Quellen mit einigen
Worten zu skizzieren.

Picos Schriften sind, eine einzige und wenige Gedichte
ausgenommen, in lateinischer Sprache abgefaBt, in einem
Latein, das in gewissem Grade die Hirte des scholastischen
Gelehrtenidioms und den Mangel an syntaktisch-logischer
Geschlossenheit bereits abzustreifen beginnt, ohne jedoch
die Priagnanz und die kristallklare Komposition des
klassischen Stiles, die Darstellungskunst eines Cicero oder
Seneca zu erreichen. Seine Schreibweise ist durchflochten
von scholastischen Terminis, und Verbindungen von sechs
bis acht Sitzen gehdren nicht zu den Seltenheiten. Aus

diesem Grunde verbot sich eine wortgetreue, an den Text
1 Pico della Mirandola
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Nur von der Aufnahme der Thesen nahm ich Abstand, da
sie lediglich das Resumee der Lektilre anderer Philosophen
oder derjenigen Spekulationen sind, die den Stoff der
iibrigen Schriften Picos bilden. Auch die wenigen, in
italienischer Sprache verfaBten Gedichte sind ginzlich
unberiicksichtigt geblieben, da ihr poetischer Wert nur
gering und ihr gedanklicher Gehalt diirftig. Selbst ihr
Verfasser steht ihnen mit skeptischer Gleichgiltigkeit
gegeniiber.

Fur die Auswahl der einzelnen Partien und Kapitel waren
drei Gesichtspunkte maBgebend. Ersfens bedurfte die
uferlose, humanistische Redseligkeit einer scharfen Ein-
schrinkung. Die zahllosen Wiederholungen, die der Dar-
stellung oft etwas unerhdrt Schleppendes verleihen, sind
moglichst nur einmal gegeben worden. Zweitens waren
die iiber viele Seiten sich hinziehenden scholastischen
Begriffsspaltereien, denen der moderne Leser kein Interesse
mehr entgegenbringt, bloB in kurzen Andeutungen aufzu-
nehmen. AuBerste Zusammendrangung erfuhr die Apologie,
die im Original sehr breit angelegt ist. Die Ubersetzung
der wenigen aufgenommenen Kapitel hat fast nur die
Bedeutung einer summarischen Zusammenfassung, die
notwendig war, um den festgesetzten Umfang des
Buches nicht um ein betrdchtliches zu iberschreiten.
Andererseits durfte diese Schrift nicht vdllig iibergangen
werden, denn sie war von groBem EinfluB auf das Lebens-
schicksal Picos, und steuert nicht unerhebliche Momente
zur Charakteristik seines Denkens bei. Die Hauptargu-
mente der Apologie wurden iiberdies in knapper Form
von Pico selbst der Rede Uber die Wiirde des Menschen

als zweiter Teil hinzugefiigt. Drittens endlich galt es,
1*






PICOS LEBEN UND PHILOSOPHIE

1

der modernen historischen Literatur be-

regnet vielfach die Mar, daB dieerste und

ntscheidende Abwendung von dermittel-

lterlichen Lebensstimmung und den aus

hr hervorgegangenen Theorien iber Gott

ind die Welt, der Bruchmit den alten Auto-
rititen von den italienischen Humanisten und Altertums-
freunden des Quattrocento, besonders denen am Hofe der
Medici, ausgegangen sei. In den letzten Dezennien des
14. Jahrhunderts habe jene wurzelhafte und fundamentale
Umbildung und Verinderung des ganzen Komplexes der
menschlichenLebens-undDenkgewohnheiten stattgefunden,
jener grandiose und ungeziigelte VorstoB gegen die morsch
gewordenen Grundpfeiler der ehemals so stolzen kirchlich-
hierarchischen Weltanschauung, der den Beginn einer neuen
Ara der intellektuellen Entwickelung kennzeichne. Es sei, so
ergeht das Urteil, die heroische Periode der Zertrlimmerung
der alten, ohnmichtig und wirkungslos gewordenen Idole
und der kraftvollen Prigung der neuen Ideen, derjenigen,
unter denen das ganze moderne Geistesleben stehe und filr
alle Zeit und Ewigkeit stehen werde. Allerorten keime es
in gestaltenreicher Fillle. Tausende bis dahin latente Krifte
regen sich und zerbrechen die Formen dogmatischer Ge-
bundenheit im Glauben, wie im Denken und Handeln.
Das religidse BewuBtsein entledige sich in einer un-
vergleichlichen Vertiefung und Selbsterkenntnis der
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auf die beginnende Losldsung von der uniformen, geistigen
Zentralmacht, die in der Kirche und deren Veranstaltungen
ihre starre, weithin herrschende Verkdrperung gefunden
hatte. Nur daB der Fassung, in der jetzt gewdhnlich diese
Anschauung vertreten wird, eine starke Ubertreibung und
deshalb eine nicht unbetrichtliche Unrichtigkeit innewohnt.
Der Radikalismus ist nirgends unangebrachter als bei der
Erkenntnis geschichtlicher Dinge. Hier vor allem bedarf es
geduldigen Einffihlens in die hiufig so verwickelte Struktur
einer Zeitperiode, des sorgfiltigen Aufspiirens der zahl-
reichen, oft entgegengesetzt verlaufenden Strdmungen,
welche die verschiedenen Etappen des geschichtlichen
Daseins der Menschheit nach allen Richtungen durchqueren
und miteinander verdsteln. Die einzelnen Perioden sind
nicht durch tiefe Einschnitte und unilberbriickbare Kliifte
voneinander geschieden. Ihre Generationen fithren nicht
ein isoliertes Eigenleben ohne Beziehung zu den vorher-
gegangenen Geschlechtern und ohne Abhingigkeit von
deren Institutionen. Uberall gewahren wir ein Sichbe-
rithren alter und neuer Kulturtendenzen. Wohl ringt in
jedem Zeitabschnitte der Wille nach einer hdheren, ge-
sattigteren Kultur mit dem Bestande an vorhandenen,
stabilen Werten. Aber sich vbllig durchzusetzen und das
Alte vom Erdboden spurlos wegzufegen, vermag er nicht.
So wirkt sich in dem Wechselspiele der Erhaltung und
Fortdauer alter und des Auftretens neuer Giiter, die nach
dem Platze jener streben, alles historische Leben aus.
Es gleicht in seiner Gesamtheit einem riesigen Netzwerk.
Aufs feinste sind seine Maschen miteinander verstrickt.
Und rastlos, unermiidlich gliedert ihm der nimmer ruhende
Menschengeist neue Maschen an.
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europdischen Menschheit von der bedingungslosen Ab-
héngigkeit von der kirchlich-christlichen Lebensanschau-
ung. Dieser ProzeB stellt sich flir den Bereich der Wissen-
schaften mit besondererKlarheit dar. Eine Wissenschaftnach
der anderen l6ste sich aus der Zugehdrigkeit zu der mittel-
alterlichen Metaphysik und Theologie und erkimpfte sich
ihre Selbstdndigkeit, indem sie die ihrer Eigenart und ihren
besonderen Erkenntniszielen entsprechenden Methoden
zur Ausbildung und Anwendung brachte. Doch treten
diese Aufldsungserscheinungen bereits in der zweiten
Hilfte des Quattrocento auf?

Auch in den langen Jahren zunehmender Erstarkung
der kirchlichen Machtstellung und ihres schlieBlichen
allseitigen Triumphes war eine Bewegung vorhanden, die,
blickt man auf ihre letzten und intimsten Fasern, in keine
Einstimmigkeit mit den herrschenden, hierarchischen Lehr-
meinungen zu bringen war, so viele Versuche der Union
auch angestellt worden sind. Das war die Beschaftigung
mit der Antike. Sie trieb zu manchen, héufig nur spérlich
verdeckten, wenn auch bisweilen unbewuBten Konflikten
mit der Kirche. Von dem Zusammenbruche der rdmischen
Weltmonarchie und den Tagen der Verfestigung der kirch-
lichen Autoritit an, weist sie einen kontinuierlichen Fort-

gang bis in die Renaissance hinein auf?). Doch blieben
~ bei aller Intensitit, mit der man sich der Pflege und An-
eignung der antiken Kulturen widmete, die kirchlichen
Satzungen in voller, ungeschwichter Kraft. Und biiBten
sie an ihrer Geltung wirklich so viel ein, als im Zeitalter
des Humanismus die Imitation des Altertums weitere
Kreise zog, und einzelne Stiirmer, trunken vor Begeisterung
iiber die Geisteshoheit und den Schonheitssinn der
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auch nicht der historischen Wirklichkeit, daB die Humanisten
in sich selbst die Vergangenheit bis auf den letzten Rest
abgetdtet hatten und all dem so durchaus entfremdet
waren, was in ihrer Zeit und ihrer Nation in Geltung
stand. Sie sind nicht jene Modernen, als die man sie so
héufig hinstelit.

Dazu gesellt sich eine zweite Erwdgung. Woher soll es
denn kommen, daB gerade in diesen Jahren die Antike jene
entscheidende Rolle in der Umgestaltung der bestehenden
Kultur gespielt habensoll ? Weshalb nicht frither oder spéter?
Wissen wir doch, daB fiir die Erweckung des Altertums und
fiir seine Amalgamierung mit dem Christentume eine feste
chronologische Bestimmung nicht zu geben ist. Waren doch
die Tage der Frithrenaissance bereits angebrochen, als Pe-
trarca, der Freund der griechischen Sprache, Leoncio Pilato
bei sich aufnahm, und dieser, bei aller Mangelhaftigkeit
seiner Kenntnis des Griechischen, Homer und Platon, wenn-
gleich kiimmerlich genug, in das Lateinische iibersetzte?).

Man hat die Bedeutung der Beschaftigung mit der An-
tike eben zu hoch veranschlagt. Es sind ganz andere, mit
unwiderstehlicher Kraft begabte Momente, die zu einer
Zersetzung der alten Gewalten, zur Aufldsung des er-
erbten Wissenschaftssystemes der Kirche, der Scholastik,
fiihrten. Die Belebung der Antike bildete nur einen und
nicht den ausschlaggebenden Faktor fiir die Auflockerung
in der bisherigen Einheitlichkeit der Lebensstimmung?).
GewiB}, sie lehrte Giiter und Zwecke kennen, die auBer-
halb der gewohnten Anschauung lagen. Sie trug viel dazu
bei, daf der Mensch in ein neues Wertverhiltnis zum
Leben eintrat. Sie brachte von den sonnigen Stitten ihres
Heimatlandes ein neues Gefilhl des Lebens mit sich, das
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Sie erschienen ihm als eine ebenso selbstverstindliche
wie untilgbare Einrichtung. Das andere Antlitz jedoch .
sah hinein in die Gegenwart mit offenen, lebensfrischen
Blicken. Es gehorte einem anderen, jugendstarken Men-
schen an®. Noch aber bezog dieser Mensch seine
Gedanken und Ideale aus Hellas. Und noch wagte er
nicht, diese in briisker Selbstindigkeit dem Erbe des
mittelalterlichen Christentumes gegenfiberzustellen.

In allen diesen Beziehungen sind die Schriften Picos
von typischer Bedeutung. Sie spiegeln die Doppelheit in
dem Wesen seiner Generation getreulich wieder. Das
Christentum mit seiner asketischen Weltfliichtigkeit und
seiner dogmatischen Theologie einerseits und die Antike
mit ihrer ungezwungenen und ursprilnglichen Empfindungs-
weise und dem reichen Schatz praktisch-positiver Kennt-
nisse andererseits sind die beiden Pole der Gedanken-
bildung und Wesensgestaltung Picos.

Und doch lag eine solche Dualitidt weder in seiner Ab-
sicht noch in der seiner Zeit. Mit der gesamten Philoso-
phie der Renaissance strebte er zu einem Monismus?),
der in einer Verbindung heidnischer und christlicher
Kulturelemente bestehen solite. Auf diese Weise erhofften
Pico und viele, viele auBer ihm, zu einer harmonischen
Lebensauffassung zu gelangen, die auf dem Boden einer
systematischen Vereinigung alles nur irgendwie erreich-
baren menschlichen Wissens sich griinden sollte.

Nur erkannte er nicht die Unmdoglichkeit dieses Monis-
mus, wenigstens nicht mit voller, verstandesmiBiger
Schirfe. Er opferte ihrer Erreichung redliche Miihe.
Aber nie wollte sich jene ersehnte Einheit, jene Allseitig-
keit und Ausgeglichenheit der Weltvorstellung, die auch
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Wie alles sich zum Ganzen webt,

Eins in dem andern wirkt und lebt!

Wie Himmelskrifte auf und nieder steigen
Und sich die goldnen Eimer reichen!

Mit segenduftenden Schwingen

Vom Himmel durch die Erde dringen,
Harmonisch all das All durchklingen!

N dem Dreiecke, das der Po mit den beiden rechts-

seitigen Nebenflilssen Secchia und Panaro bildet, liegen
die Grafschaften Mirandola und Concordia?). Gleichen
Namens mit der ersteren Grafschaft ist ihr Hauptort, der
heute mit seinen etwa 3000 Einwohnern so recht den
Typus eines kleinen, verschlafenen Landstidtchens ver-
tritt. Doch manche Spuren mahnen an eine lebendig be-
‘wegte Vergangenheit. AuBer einem schonen, alten Dome
kiindet ein altes SchloB von Tagen, in denen ein heiB-
bliitiges, fehdelustiges Geschlecht in seinen Mauern hauste.
Bei den unaufhorlichen Hdndeln und Winkelstreitigkeiten
der kleinen Dynastengeschlechter Italiens sprachen die
Herren von Mirandola und Concordia, das Geschlecht
Pico, ein gewichtiges Wortlein mit, und die Familien-
chronik berichtet auf mancher Seite von bitterer Feind-
schaft und blutigem Hader, selbst zwischen Verwandten.
Im Hause Pico hatte keine friedlichere Stimmung ge-
herrscht als bei den Sforza in Mailand, den Malatesta
von Rimini oder den Baglioni von Perugia. Auf das Alter
ihres Geschlechtes taten sich die Grafen von Mirandola
etwas zugute. Brachten sie doch ihr Haus mit einer im
Quattrocento allgemein aufkommenden genealogischen
Spielerei mit dem des Kaisers Konstantin des GroBen in
Beziehung. Urkundlich ist, daB schon im Jahre 1118 in
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malte sich jetzt auf dem Antlitze ein Hauch sinnender, von
leiser Schwermut fiberschatteter Triumerei.

Die Mutter bestimmte ihn der geistlich-wissenschaft-
lichen Laufbahn. Mit der Feder, nicht mit dem Schwerte
sollte Giovanni seine Lorbeeren erringen. Picos eigene
Neigungen kamen dem miitterlichen Wunsche entgegen.
So wurde ihm eine sorgfiltige Erziehung zuteil, wie der
kilnftige Kleriker und Humanist sie notig hatte. In dem
Knaben selbst herrschte ein brennender Wissensdurst.
Seine ungewthnliche Ged4chtniskraft rief schon frith das
Erstaunen seiner Umgebung hervor. Er vermochte ein
noch so langes Gedicht nach nur einmaligem Horen vor-
wirts und rilickwirts fehlerlos herzusagen. Derartige Ziige
erinnern an die Dressur eines Wunderkindes; die Mutter
scheint einen Stolz darein gesetzt zu haben, daB Pico mit
derartigen Kunststiicken, ihre Richtigkeit vorausgesetzt,
paradierte. DaB das Lateinische emsig getrieben wurde, ist
selbstverstdndlich, und zwar jenes verschnorkelte und ge-
drechselte Latein, welches damals besonders zum Zwecke
dffentlicher Anreden an Filrsten und hochgestellte Person-
lichkeiten aufkam!?). Vierzehn Jahre alt verfaBte Giovanni
eine formvollendete lateinische Rede auf seinen Lehrer
Giovanni Tamasia, den bischoflichen Vikar in Mirandola.
Weniger eifrig wurde das Italienische, die lingua volgare,
gepflegt18).

Die erste Universitit, welche Pico bezog, war Bologna,
die klassische Lehrstitte filr das jus canonicum, in das er
sich sofort mit wahrem Feuereifer vertiefte. Die Frucht
seiner zweijdhrigen Studien bestand in einem klargefaBten
Auszug aus der umfangreichen Gesetzessammlung der

Dekretalen.
2 Pico della Mirandola .

~.
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war oft ganz gleichgilltig. Solche'Vieldichter verfertigten,
scheints, ihre Lobges#dnge gleichsam auf Vorrat und setzten
dann, je nach Bedarf, Titel und Namen hinzu. Die Wahr-
heit ist nicht das Kriterium, nach dem diese Erzeugnisse
beurteilt werden dilrfen.

Einen groBen und nachhaltigen Eindruck hat auf den
jungen Humanisten das Haupt der ferraresischen Universi-
tat, Giovanni Battista Guarino, gemacht. Dieser lehrte als
Nachfolger seines hochbedeutenden, nur als Guarino der
Altere von Verona bezeichneten Vaters besonders Rhetorik
und Poetik. Und Guarino, mit dem Pico sein ganzes Leben
hindurch in enger Freundschaft, nach dem Ausweise zahl-
reicher Briefe zwischen ihnen, verbunden war, hat wahr-
scheinlich seinen Schiller zu den ersten Versuchen poe-
tischer Leistungen veranlaBt1?).

Aber weder Guarino noch das bunte, wechselreiche
Schauspiel und die tindelnde Galanterie des Firstenhofes
vermochten Pico auf die Dauer zu fesseln. Er verlieB Fer-
rara und siedelte in das benachbarte Padua fiber. Hierher
zog ihn der Name des jungen, aber schon auf der Sonnen-
hohe des Ruhmes stehenden Hermolao Barbaro, des ge-
feierten Graecisten. Seit zwei Jahrzehnten vertrat Paduas
Universit4t das Studium der griechischen Altertumswissen-
schaften in erster Linie. Ihre Lehrer genossen einen hohen
Ruf#). Im Jahre 1463 wurde ein Lehrstuhl fir die grie-
chische Sprache errichtet und dem Athener Demetrios
Chalkondylas {ilbertragen 2!). Fiir Hermolao hatte dann
der Senat einen besonderen Lehrstuhl fiir Philosophie ge-
grilndet, wo jener des Aristoteles Ethik und Rhetorik unter
ungemeinem Beifalle erkldrte. Als aber Pico nach Padua

kam, war Hermolao auf einige Zeit in seine Vaterstadt
2%
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gelehrten Forschung neue Gebiete. Der Renaissance der
griechisch-rdmischen Antike trat die des Morgenlandes
zur Seite. Allerdings handelte es sich auch hier nicht um
eine Neuerscheinung im vollen Sinne. Die Beschiftigung
mit der originalen jlidischen, arabischen und chaldischen
Literatur wurde schon seit mehr als zweihundert Jahren
von der Kirche gefordert und von ihren Mitgliedern geiibt.
Wenn Papst Clemens V. auf dem Konzile zu Vienne im Jahre
1311 die Errichtung von Lehrstithlen fiir die orientalischen
Sprachen befahl, so wiederholte er damit eine bereits seit
Innocenz IV. (1241 —1254) und dessen Nachfolgern auf-
gestellte Forderung. War also die Pflege dieser Studien
keine neue, so war doch die Absicht und der Geist, mit
dem sie im Quattrocento betriecben wurden, ein anderer
geworden. Im 13. und 14. Jahrhundert dienten sie lediglich
als technische Hilfsmittel fiir kirchliche Zwecke. Sie waren
die Werkzeuge fiir die mit groBer Energie unternommenen
Bekehrungsversuche der Juden, zu deren erfolgreicher
Durchfithrung direkte Judenprediger bestallt wurden23).
Durch die Vorspiegelung, daB die mosaischen und prophe-
tischen Schriften, ihrem eigentlichen Sinne nach verstanden,
lediglichals Vorbereitungen fiir die christliche Glaubenslehre
gedacht und nfitHinweisungen auf dieselbe iibersét seien,
hoffte man die Andersgldubigen in den SchoB der Kirche
fiilhren zu kénnen. Diese Bemilhungen, die nicht ergebnis-
los verliefen, wurden im Quattrocento fortgesetzt. Pico
nahm an ihnen nicht ohne Erfolg teil. So haben wir auch
auf diesem Gebiete ein Weiterleben mittelalterlicher Ge-
danken und Bestrebungen. Worin nun aber die neue Be-
deutung, welche die morgenldndischen Altertumsstudien
erhielten, bestand, das wird weiter unten anzugeben sein
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In diese Zeit, es sind die letzten Monate des Jahres
1483 oder die ersten des Jahres 1484, fiel sein erster,
lingerer Aufenthalt in Florenz. In der Stadt der Mediceer
fand er, wessen er bedurfte. ,Nur in dieser Umgebung®,
sagt Burckhardt, ,konnte ein Pico della Mirandola sich
gliicklich fihlen“?%). Doch miissen wir jetzt die Darstellung
seines Bildungsganges auf einen Augenblick unterbrechen,
um die Eigenart des Milieus kurz zu skizzieren, in das
Pico eintrat und von dem er entscheidende, wissenschaft-
liche Anregungen empfangen sollte.

Fragt man nach den Quellen fiir die Kultur der modernen
europdischen Menschheit, so meldet sich auBer Athen und
Weimar auch Florenz. Wohl ist die Arnostadt ,,im gewissen
Sinne die Wiege unserer gesamten &4sthetischen, modernen
Entwickelung“??). Sie ist aber noch unendlich mehr. Der
Glanz hochster Geistigkeit scheint auf ihr zu ruhen. Sie
gehort zu den Stitten, denen unsere Sehnsucht und unsere
Liebe immer wieder entgegeneilt. Man fithit sich von der
Erde geldst und den Wolken entgegengehoben, wenn man
ihren Namen ausspricht. So preist Herman Grimm ihren
Zauber?8), Es erstand hier ein Kultursystem von gigan-
tischer GroBe, in das folgenschwere Lenzgedanken und dem
Zerfall nahe Rudimente einer veralteten Bildungsstufe ver-
arbeitet wurden. Die Zergliederung dieses Kultursystems,
das unter stirkster Inanspruchnahme aller Krifte zustande
kam, wilrde fiir die Erkenntnis des ungeheuer komplizierten
intellektuellen Gewebes der Renaissance eine unvergleich-
lich reiche Ausbeute liefern. Und doch wiirde diese Ana-
lyse kaum eine reinliche Herausschilung an entschieden

*
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verhiltnism4Big nur zu einem geringen Bruchteile vorhanden
oder durch fremdartige Zutaten bis zur Unkenntlichkeit ver-
schleiert. Die Schonheit der ureigensten Leistung Platons,
die Lehre von den Ideen, vermochte man in ihrer klassischen
Schiichtheit nicht zu genieBen, ohne sie mit einem wunder-
lichen Geflechte mystischer und theurgischer Ziige zu um-
kridnzen, die den phantastischen Spekulationen der Neu-
platoniker entlehnt waren, und ohne sie in eine nahe Ver-
wandtschaft mit der morgenldndischen Ddmonenlehre und
den eleusinischen Mysterien zu riicken. Ahnlich erging es
der Personlichkeit des Philosophen selbst. Tritt Platon in
einigen Dialogen, am stirksten im Phddon, als ein ,gott-
trunkener Mann“ uns entgegen, in der Haltung eines orphi-
schen Predigers und Propheten 8%), so wurden gerade diese
Linien von den Florentinern grell unterstrichen, unter Ver-
letzung der historischen Wahrheit. Platon erschien unter der
Maske eines Magiers und Sehers, der in weltentriickter Er-
habenheit von den Herrlichkeiten und Geheimnissen der
fiberirdischen Welt dem Ohre des Gleichgestimmten Kunde
gibt, wihrend seine Philosophie in eine Reihe gestellt
wurde mit der glilhenden Dithyrambik der orphischen
Hymnen.

Sonach ruht die weltgeschichtliche Tat des florentiner
Platonismus weit eher in dem Gedanken der Opposition
gegen Aristoteles. In diesem erblickte man den philoso-
phischen Heerfithrer einer Zeit unterschiedsloser Gleich-
heit, einer Zeit, in der die Kirche den Wert und das Ziel
jeder menschlichen Betétigung in letzter Hinsicht bestimmt
hatte. Um Platons Namen dagegen scharten sich wie um
ein Panier alle die, welche den iiberlieferten Denkgewohn-
heiten entwachsen zu sein glaubten. Wer die Philosophie
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einer Tafel wegzuwischen vermocht hitte. Und so wird
es psychologisch verstdndlich, daB die starke Befangen-
heit in der christlich-mittelalterlichen Lebens- und Welt-
vorstellung es den florentiner Humanisten verwehrte, den
Gehalt der ihnen zustrémenden Philosophie unvermischt
aufzufassen. Um zu einer wirklich wissenschaftlich-objek-
tiven Erkenntnis irgend eines Tatsachengebietes, mochte
dieses nun materieller oder intellektueller Beschaffenheit
sein, zu gelangen, fehite ihnen die Gabe und die Kraft,
sich von allen historischen Relationen, in denen sie
steckten, tatsdchlich freizumachen, sich gleichsam ihrer
Haut zu entkleiden und die zu erkennenden Dinge nicht
von sich aus, sondern aus dem Milieu und der Zeitver-
fassung heraus zu begreifen, in der die Dinge wurzeln.
Es fehlte nicht nur die Gabe, es fehlte auch der dringende
Wunsch, des eigenen Ich zu vergessen, wie Ranke sagte,
um die Dinge zu sehen, wie sie gewesen sind.

Nachdem ich den Charakter und die Tendenz der Be-
wegung angedeutet, wende ich mich zu einer kurzen Be-
merkung iiber ihren weiteren Verlauf. Die Verehrung fiir
den attischen Weisen schwoll unaufhdrlich an seit den
Tagen des Jahres 1439, in denen der greise Georgios
Gemistios Plethon im Anschlusse an das groBe Unions-
konzil in Florenz als Verkiinder der platonischen Philoso-
phie oder besser, jener oben gekennzeichneten Mischung
der mannigfachsten philosophischen und theosophischen
Theoreme aufgetreten war®%). Seine von leidenschaft-
licher Begeisterung getragenen Reden hatten besonders
auf das damalige Haupt des Hauses Medici, auf Cosimo,
einen tiefen Eindruck gefibt und ihn zum Jiinger Platons ge-
worben?). So ist Cosimos EntschluB, in der ,platonischen
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welche mit ihrer labenden Kilhlung diejenigen, die der
dorrenden Glut der Stadt entfliechen, zu ruhevoller Medi-
tation einladen. Oder man versammelte sich am sieben-
ten November, dem angeblichen Geburtstage Platons,
einem Brauche des Neuplatonikers Plotin und seiner
Schiller folgend. An diesem Tage pflegte Lorenzo in
einer seiner Villen zu Careggi, Caffajuolo oder Poggio a
Cajano ein Festgelage mit filrstlicher Pracht auszuriisten.
Das Verhiltnis des groBen Mediceers zu den Gelehrten
seines Hauses war ein Zeugnis seiner schbnen Mensch-
lichkeit. Keine Spur von zopfigem Hochmut oder herab-
lassendem Gonnertum war in seiner Stellung zu ihnen zu
finden, wihrend sich die Humanisten keineswegs von
iibertriebener Unterwiirfigkeit freihielten. Nach der Be-
endigung des Mahles las man das ,Symposion“ mit ver-
teilten Rollen, gab Erklirungen zu schwierigen Stellen
oder eigentlich: man deutete es in christlich-my-
stischem Sinne um. Uberhaupt umschwebte jene Zu-
sammenkiinfte der Schleier der Mystik. Es ist, als ob
man aus den Domen die Stimmung triumerischer Religio-
sitdt mit hinliber genommen hétte und als ob aus der
Mitte der Vereinigungen Weihrauchwdlkchen aufstiegen
zur Biste Platons, welche Lorenzo damals von Roscio
von Pistoja erhalten hatte. Auch in dem Studierzimmer
Ficins soll eine Platonbilste gestanden und vor dieser .
eine ewige Lampe wie vor dem Bilde eines legitimen
Heiligen gebrannt haben.

Den Humanisten war ein starker Zug zur Romantik und zu
weltfremder Vertiefung des Innenlebens eigen. In ihren
Reihen begegnet man ausgesprochenen Schwirmernaturen,
Menschen von tiefer, grilblerischer Lebensstimmung, die
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welche ,das Tor des Tempels der Geheimnisse“, wie
Pater sie treffend bezeichnet, allen erschloB, die lateinisch
verstanden 4t), und welche die Quelle fiir eine breite Flut
mystischer Literatur geworden ist.

Sehr schnell wendete sich das Gesprich den tiefsten
Fragen der Philosophie zu. Marsilio erstaunte ilber die
Geisteskraft des noch so jungen Mannes. ,Und bald“,
so berichtet er, ,forderte er mich mit groBer Dringlichkeit
zur Interpretierung Plotins auf“, eine Arbeit, der sich Ficin
in den letzten Jahren seines Lebens ausschlieBlich ge-
widmet hat, und die seiner Gelehrsamkeit wie seiner Uber-
setzungskunst alle Ehre macht.

Einen treuen Adepten seiner Wissenschaft hatte Ficin
in Pico gefunden: als seinen , Bruder in Platon“ bezeich-
nete er ihn4?). Diesem Freundschaftsbunde gesellte sich
als Dritter Angelo Poliziano hinzu, und diese drei M4nner
bildeten fiir eine ganze Weile, bis zum Jahre 1494, inner-
halb der humanistischen Welt eine Art von Triumvirat,
das fast jede literarische Verdffentlichung vor seinen
Richterstuhl zog und ein bisweilen recht autokratisches,
aber nicht unangefochtenes Regiment fiihrte48). Lorenzo
selbst faBte zu Pico herzliche Zuneigung. In den Stunden
der Gefahr, die bald iiber diesen hereinbrachen, zeigte
sich die treue, viterlich-freundschaftliche Fiirsorge des
edlen, warmherzigen Mannes (S. 38 f.).

In dieser Zeit des Aufenthaltes in Florenz entstanden
Picos philosophische Erstlingswerke, der Heptaplus und
Uber das Sein und die Einheit. Sie offenbaren mit groBer
Deutlichkeit in Anlage und Tendenz die Einfliisse, die der
Verfasser den humanistischen Kreisen und in erster Reihe
Ficin verdankte. Ein Moment an ihnen sei schon jetzt
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bildete. Fiir das hohe Ansehen der pariser Universitit
ist eine Stelle aus der alten Chronik des Jordanus Teu-
tonikus, um 1270 Kanonikus in Osnabriick und einstens
selbst Scholar in Paris, charakteristisch: ,Wie den Ita-
lienern das Sacerdotium und den Deutschen das Imperium,
so ist den Franzosen das Studium als Vorzugsgabe unter
den groBen Volkern zugewiesen und das eine Paris geniigt
als Ort des Studiums*44),

Hier in Paris pflegte man mit groBem Eifer eine eigen-
timliche, heute verschollene Einrichtung des mittelalter-
lichen Universititsbetriebes, die Disputationen. Irgend
ein Gelehrter, den der Ehrgeiz, durch seine Gelehrsam-
keit Aufsehen zu erregen, trieb, kfindete eine bffentliche
Unterredung an, bei der er eine mdglichst groBe Anzahl
den verschiedensten Wissensgebieten entnommener Be-
hauptungen, Thesen genannt, aufstellte und diese gegen
gegnerische Angriffe und Einwénde zu verteidigen suchte 45).
Allerdings war der wissenschaftliche Gewinn dieser ufer-
losen Debatten, die sich oft in haarspalterische Distink-
tionen verloren, ein mehr als diirftiger. Dagegen erzogen
sie in den Rednern eine erstaunliche Gewandtheit in der
dialektischen Gesprichsfithrung und eine auBerordentliche
Féhigkeit, durch geschickt gelegte Fangschliisse, dhnlich
der antiken Eristik der Megariker, den Gegner in die Enge
zu treiben. Auch ein besonderer Stil hatte sich fiir diese
Disputationsiibungen ausgebildet, die sogenannte pariser
Schulsprache (norma dicendi parisiensis), welche mit den
Kategorien des harten, scholastischen Lateins wie mit
einmal gegossenen, unverinderlichen Drucktypen arbeitete.

Zweifellos war Pico bei derartigen offentlichen Dis-
putationen hiufig zugegen. Uberdies hatten diese ja, wie
3 Pico della Mirandola.
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sondern er hat sich der Sprache der beriihmten Disputa-
toren in Paris bedient, der ja noch heute die meisten
Philosophen folgen. Die Sitze, die bestimmten Volkern
oder einzelnen groBen Weisen angehdren, sind fiir sich
zusammengestellt, diejenigen aber aus den verschiedenen
Teilen der Philosophie sind bunt durcheinander gemischt.“

Dieses Vorwort trigt die eitle Sucht an der Stirne,
alles bis dahin auf diesem Felde Gebotene in den Schatten
zu stellen. Seinem Plane setzte er die Krone auf, als er
Rom, die Hauptstadt der Welt, zum Schauplatze der Ver-
teidigung erwihlte. An alle Universitdten Italiens, Spaniens,
Frankreichs und Deutschlands ergingen Einladungen zur
Teilnahme. Den Unbemittelten wird Erstattung der Rei-
sekosten und der Lebensunterhalt wihrend der Dauer
der Disputation versprochen. Trotz der lockenden An-
erbietungen kamen nur wenige. Die meisten mochten
iber ein solches Unternehmen den Kopf schiitteln. Die
Freunde sahen dem Ausgange der Angelegenheit sogar
nicht ohne Besorgnis entgegen4f). Inzwischen arbeitete
Pico die schone, tiefsinnige Rede Uber die Wiirde des .
Menschen aus. Diese war als Vorspiel zu der Disputation
gedacht.

Anfang Dezember traf Pico in Rom ein. Die Aussichten,
von der Kurie die Erlaubnis zur Thesenverteidigung zu
bekommen, waren zuerst giinstige. Doch der Wind schlug
um. EinfluBreiche Kleriker miBbilligten einzelne Sitze.
Der Angegriffene versuchte eine milndliche Rechtfertigung
derselben. Zwar lag ihm nichts ferner, als dem Dogma
der Kirche zu widersprechen, da er von dessen Wahrheit
tief durchdrungen war. Allein er wollte sich, so scheint

es, auch nicht das Recht rauben lassen, durch eigenes
3.
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seinen Weg gehen zu lassen. Er bat einen apostolischen
Notar zu sich und unterzeichnete eine Erkldrung, in welcher
er seine Unterwerfung unter die Entscheidungen des
papstlichen Stuhles und die Unterdriickung der Apologie
eidlich versprach.

Damit schien der groBe Plan seines Lebens zunichte
gemacht und ihm die Moglichkeit geraubt, seine Entdeckung
der Welt in einer Form zu verkiinden, die seiner Ruhmsucht
geniigte. Unter dem peinigenden Drucke dieser Erw4gungen
entschloB er sich, den Eid zu brechen. Im Hochsommer (?)
des Jahres 1487 wurde die Apologie verbdifentlicht. Die
Antwort war der ErlaB8 der Bannbulle am 4. August. Jetzt
schien jede Hoffnung auf einen gitlichen Ausgang des
Streites zerstdrt. Da beschloB er die Flucht. Heimlich
nahm er den Weg nach Frankreich.

Verridt jene Eidesleistung die Zaghaftigkeit und Furcht-
samkeit seiner Natur, so ist der zweite Schritt, die Brechung
des Eides, nur aus der Eitelkeit zu verstehen, die nicht
duldete, daB auch nur ein einziger, zudem nicht einmal
neuer Gedanke ungehort verhallte. Dem Jiinger der Kirche
fehlte die sittliche Energie, um treu dem Gesetze der an-
erkannten Obrigkeit selbst Unrecht schweigend zu ertragen,
die Kraft, die den Heiden Sokrates den Schierlingsbecher
ruhig trinken lieB.

Bargen aber die Thesen in der Tat einen neuen, Erkennt-
nis fordernden Gedanken, dann war die Versicherung
ihrer Konformitdt mit dem Dogma eine Liige. Dann ver-
mochte Pico sich nicht zu einem trotzig-kithnen ,Und sie
bewegtsich doch“ emporzuraffen und fiir seine Ideen mann-
haft einzustehen. Und eine Unwahrhaftigkeit schloB seine
Behauptung der Ubereinstimmung wirklich in sich. Denn
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nFrage den Aufseher der Dominikaner, der dir Picos tadel-
losen und miBigen Lebenswandel bestitigen wird.“ Er
hob als besonderes Verdienst des Grafen hervor: ,er hat
einen recht gelehrten, jungen Juden zur katholischen Kirche
bekehrt“. Und drohend filgte er hinzu, Pico kdnne, ver-
stimmt durch die gegen ihn gefibte Héirte, leicht zur Ab-
fassung eines zweiten Werkes nach der Art der Apologie
verleitet werden.

Allein alle Bemiihungen blieben erfolglos, zumal der
Papst wohl wuBte, daB Lorenzos warnende Bemerkung
bei dem Charakter des Grafen leeres Gerede war, und
daB dieser nichts sehnlicher als Aussdhnung mit der Kurie
begehrte. Immerhin traf aus Rom eine Anweisung ein,
die von Wohlwollen und Nachsicht zeugt: Pico diirfe in
der Nihe von Florenz seinen Wohnort nehmen. Aus dieser
Erlaubnis sprach deutlich des Papstes Absicht, die An-
gelegenheit auf sich beruhen zu lassen. Nur der Aufenthalt
in der Stadt selbst wurde Pico untersagt, ein Verbot, das
keine Aussperrung von der Teilnahme an den humanistischen
Zusammenkiinften bedeutete, da diese ja fast immer in den
mediceischen Landhdusern stattfanden. Lorenzo selbst
schenkte seinem Schiltzling mit wahrhaft koniglichem Gro8-
mut bei Fiesole eine Villa. Ferner verschaffte er ihm das
florentiner Biirgerrecht und die Genehmigung, im Gebiete
der Kommune Lindereien zu erwerben. Auch die alten
Freundschaftsbeziehungen kniipften sich wieder an. Wir
besitzen einen wahrscheinlich aus dieser Zeit stammenden
Brief Polizians an Marsilio, welcher die Herzlichkeit des
gegenseitigen Verhiltnisses zeigt. Nachdem Polizian seiner
Freude ilber die Eintracht zwischen Marsilio und Pico
Ausdruck gegeben und ihn eingeladen hat, die Freunde
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desgleichen den Hauptbestand seines Silbergeschirrs und
des kostbaren Hausgerdtes. Um aber in seiner Wohl-
tatigkeit nicht auf den engen Kreis derer beschrdnkt zu
bleiben, von deren Armut er persdnlich erfuhr, ,gab er
seinem vertrauten Freunde Hieronymo Benivieni den Auf-
trag, Notleidende zu unterstiitzen, unbemittelten Jungfrauen
zu einem Brautschatze zu verhelfen und ihm sogleich alle
Ausgaben zur Riickerstattung zu melden‘ (Opp.S. 6 der Bio-
graphie). Parallel mit dieser mdnchischen Vereinfachung
der duBeren Lebenshaltung lief seine literarische Tatigkeit,
die sich in dieser Periode fast ausschlieBlich auf theo-
logischem Gebiete bewegte und stark pietistische Farben
trug. Zunichst vollendete er einige kleinere Arbeiten, wie
die Theologischen Aphorismenzu einem christlichen Lebens-
wandel (Obersetzg. S. 233 ff) und die Kommentare zum
Psalm 15 und zum Vaterunser, welche Bruchstiicke der
geplanten Deutung des ganzen Alten und Neuen Testa-
ments darstellen. Auch gehdrt wohl in diese Zeit das
Gebet an Gott, ein von heiBer, religidser Inbrunst durch-
gliithtes Gedicht (Ubersetzg. S. 240 f).

Aber trotz dieses nahezu wie eine BuBe erscheinenden
Verhaltens lastete auf ihm noch immer der Kirchenbann,
von dem er, solange Innocenz VIII. lebte, nicht erlost
wurde. Im Jahre 1492 starb dieser, und Roderigo Borgia,
Kardinal von Valencia, gelangte mittels der infamsten
Intrigen und durch die frechste Simonie in den Besitz
der Tiara®l). Fiir Pico war dieser Papstwechsel gliick-
bringend. Am 18. Juni 1493 erlieB der neue Papst, es ist
Alexander VI, ein Breve, in welchem der Verdacht der
Ketzerei als abgetan betrachtet und der Graf wieder in
Gnaden als getreuer Sohn derKirche aufgenommen wird %2).
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in Arezzo, hatte sich ein zirtliches Verhiltnis entsponnen.
Bei einem heimlichen Stelldichein verabredeten die
Liebenden die Flucht. In einer der nichsten Néchte ging
man an die Ausfiihrung. Nur Picos Sekretdr begleitete das
Paar. Aber die Angelegenheit war ruchbar geworden.
Der Rat der Stadt, in dem auch Margheritas Gatte saB,
sendete seine Hischer aus. Man faBte jedoch nur die
ungetreue Gattin und den Sekretdr, den man auf eine
Weile ins Gefdngnis steckte. Pico selbst entschliipfte.
Weitere Folgen hatte der Vorfall nicht, die Harmlosigkeit,
mit der man ihn aufnahm, entsprach wohl seiner Alltig-
lichkeit.

Auf Grund dieser Betrachtung scheint Picos Natur der-
jenigen Savonarolas gegeniiberzustehen, wie das Licht
dem Schatten, sorglose Heiterkeit dem Ernste gegenilber-
steht. Denn in dem Mdnche war der Typus des christ-
lichen Anachoreten wieder wach geworden. Fiir alles,
was auch nur den leisesten Ton der Weltlichkeit hatte,
trug er Verachtung. In seinem Verkehre voll scheuer
Zuriickhaltung und misanthropischer Abgeschlossenheit
konzentrierten sich alle seine Gedanken um den einen
Punkt: Reform der Kirche, eine Reform, die nicht ohne
schwere politische und soziale Umwdilzungen vor sich
gehen konnte.

Bedeutete nun die oben gegebene Charakteristik die letzte
und endgiiltige, die ilber Picos Wesen zu-geben wire,
dann wire allerdings seine wiederholte Teilnahme an den
Zusammenkiinften desjenigen Ordens, in dem mittelalter-
liche Askese und theologische Dogmatik noch in voller
Geltung standen, aus dessen Mitte ein Thomas von
Aquino hervorgegangen war, und von dem der Versuch
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soll Ficino vorgeschlagen haben, neben den sonntiglichen
Vorlesungen von Bibelabschnitten, Stellen aus platonischen
Schriften vorzutragen — erwuchs?5). Sein Auftreten be-
deutete einen RilckstoB gegen die Herrschaft der antiki-
sierenden Stromung, wenn er auch, im Gebrause der Zeit
stehend, deren Tiefe und Umfang zu hoch veranschlagte.
Im September des Jahres 1494 hielt er seine beriihmten
Fastenpredigten (iiber die Arche Noahs), vor einer Volks-
menge, fir welche die weiten Hallen des florentiner
Domes nicht ausreichten. Pico befand sich selbst unter
der Schar der Zuhorer, und er hat seinem Neffen erzihlt,
wie ihm bei den Worten des Mdnches ein Schauer durch
die Glieder gefahren sei und sich ihm die Haare auf dem
Kopfe gestrdubt hétten56). Auch den Hohepunkt des
Predigtzyklus dieses Jahres erlebte der Graf, die Predigt
am 21. September ilber den 17. Vers der Siindflutankiin-
digung. Wieder filllte eine zahllose Menge jeden Winkel
des Gotteshauses. Eine kaum zu bindigende Spannung
und Erregtheit lastete auf ihr wie die Vorahnung eines
nahenden Unheils. Endlich betrat Savonarola die Kanzel,
vor innerer Aufregung seiner selbst kaum michtig. Mit
furchtbarer Schirfe und Betonung begann er: ,Siehe, ich
will Wasser fiber die Erde senden‘ — ,Ecce ego adducam
aquas super terram‘. Ein unheimliches Grauen bemich-
tigte sich der Gemiiter, die Worte schienen das Herein-
brechen des jiingsten Gerichtes anzukiindigen, das da
komme, um der Menschen unheiligen Lebenswandel zu
strafen. Von tiefstem Entsetzen gepackt, schreibt der
Chronist Ceretani, und in todlicher Erstarrung seien die
Menschen wihrend jenes Tages durch die StraBen ge-
schlichen %7).
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in die Wesenseigentiimlichkeit der florentiner Frithrenais-
sance, einen Einblick, der eine zweite Beziehung zwischen
Pico und Savonarola, neben der blo8 perstnlichen, ein
Begegnen auf intellektuellem Felde aufdeckt.

Wire die Antike in dieser Periode bereits zu voller,
innerer Selbstindigkeit wiedererstarkt gewesen, hitte
man in den Vorstellungen der griechischen Philosophen
wie in einer rein in sich beruhenden und sich aus sich
selbst nihrenden Welt gelebt, dann hitte das Auftreten
des Frate unmoglich jenen Erfolg hervorrufen kdnnen,
den es nun einmal aufzuweisen hat. In diesem Wirkungs-
momente, der die paganistische Strdmung von der gerad-
linigen Bahn ihrer Entwickelung ablenkte und ihrer an-
schwellenden Ausdehnung feste Schranken zog, ruht ein
indirekter Beweis filr das Wesen der florentiner Gelehrten.
Denn ihr philosophischer Habitus setzte sich zusammen
aus antiken, halbantiken, d. h. in den ersten Jahrhunderten
des Christentumes entstandenen und weiterhin spezifisch
scholastischen Gedanken. Die maBgebenden Faktoren
dieser Verfassung bildeten jedoch durchaus die christlich-
biblische Weltvorstellung und Lebensstimmung. Das
Denken und Filthlen jener intellektuellen Kreise hatte sich
im Grunde viel weniger von den Anschauungen, welche die .
Kirche vertrat, entfernt, als man gewdhnlich annimmt.

Andererseits schloB die Personlichkeit und Geistes-
richtung Savonarolas die Anndherung der Humanisten an
ihn nicht aus. Widre er in Wirklichkeit jener radikale
Gegner aller hoheren Kultur und sein geistiger Gesichts-
kreis in eine plebejische Enge eingezwingt gewesen, wie
Burckhardt es darstellt, dann wire trotz aller Verbindungs-
linien der AnschluB von Minnern wie Pico und Poliziano
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Und doch entschloB sich dieser nicht zu jenem Schritte,
den als das natilirliche Resultat der Interessen- und der
Geistesihnlichkeit zwischen dem Grafen und dem Domi-
nikaner unsere Erwartung voraussieht: Pico trat nicht in
das Kloster von San Marco ein. Hier klafft eine Liicke
in seinen Beziehungen zu Savonarola. Was hielt ihn von
jenem Schritte zurfick?

Der Biograph nennt als Ursache den pldtzlichen Tod
des Oheims. Diese Begrilndung ist unzureichend. Wir
wissen ndmlich, daB der Frate Pico wiederholt, und zwar
mit zunehmender Dringlichkeit, zum Antritt des Noviziats
aufgefordert habe und auf Widerstand gestoBen sei, der
sich in einem eigentlimlichen Indifferentismus dem Dringen
gegenilber dokumentierte. Dazu kommt noch ein bemer-
kenswerter Umstand. Es erging pldtzlich die Weissagung
einer als Seherin berilhmten Nonne Camilla Rucellai: zur
Zeit der Lilien werde der Graf von Mirandola in das
Kloster gehen. An sich hat diese Prophezeiung nichts
Merkwilrdiges. Jede Zeit gdrender Unruhe und heftigster
Erschitterungen des politischen und des sozialen, des
moralischen und des religitsen Lebens, wenn selbst die
scheinbar unwandelbaren Verbidnde, die wie stihlerne
Klammern das lose und verschiebbare Gefilge der Zeit-
bildungen zusammenkrallen, wenn selbst Religion und Sitt-
lichkeit in den aligemeinen Wirbel hineingezogen werden,
und dem BewuBtsein selbst des gemeinen Mannes die
Erkenntnis aufddmmert, daB nichts hienieden bestindig
ist, — eine jede derartige Zeit 18st eine Fiille von Visionen
und Prophezeiungen aus, die das Bekenntnis der Rat-
losigkeit gegeniiber der Frage sind: was wird nun kommen?

wohin weist des Schiffes Kurs? Das aus dem Gleichtakt
4 Pico della Mirandola
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und man hatte darunter den Frithling des Jahres 1494, wie
billig, verstanden. Dieser zog ins Land, Pico aber weilte
noch auBerhalb des Klosters. Auch der Sommer sah ihn
noch nicht als Mdnch. An Zeit also fehlte es ihm nicht,
seinen EntschluB, wenn er ihn ernstlich gehegt hitte, aus-
zufiihren. Und selbst nach der ihn so heftig erschiitternden
Predigt vom 21. September, deren Ohrenzeuge er gewesen
war, verstrichen bis zu seinem Tode noch beinahe zwei
Monate. So also bleibt die Frage: welches ist der wirk-
liche und tiefste Grund seines Zbogerns, der Aufforderung
nachzukommen? Die Klarstellung dieses Punktes diinkt
mir nicht unerheblich. Andere Dokumente, die fiir die
Aufhellung eine Handhabe boten, liegen nicht vor. So
mag es gestattet sein, einen Ersatz zu schaffen durch
»,Dokumente“, diedem ArchivderPersdnlichkeitentnommen
sind. Sie milssen uns denDifferenzpunkt aufzeigen zwischen
Savonarola und dem Grafen.

Auf diesen Blattern ist des dfteren auf Picos Einstimmig-
keit mit den christlich-kirchlichen Welttendenzen hin-
gewiesen worden.! Diese Betonung ist gegeniiber der
Behauptung einer verbindungslosen Gegensétzlichkeit zwi-
schen dem Christentume, seiner Kirche und ihrer Lehre
einerseits und dem semichristlichen Neuplatonismus in
Florenz andererseits geboten. Und doch ist Pico schlieBlich
nicht Savonarola. Wo ist die Unterscheidungslinie? —

In drei beriihmt gewordenen Sitzen aus den Fasten-
predigten, die der letztere in den Jahren 1485 und 1486
in dem sienesischen Bergstidtchen San Gimignano ge-
halten hat, hat er den Charakter der ihm gewordenen Mis-
sion formuliert. ,Die Kirche wird geziichtigt werden —

und dann erneuert — und das wird bald sein Der
4%
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leichten Aufstieg zu den Gefilden seines freien Gottes-
glaubens ihm erschwerte. So wird sein Zaudern, in San
Marco einzutreten, von einer tieferen Begriindung her,
wohl verstindlich.

Im Anfang des Monats November befiel ihn plotzlich
ein hitziges Fieber, gerade zur Zeit, als Karl VIIl. von
Frankreich auf seinem Zuge nach Neapel Florenz sich
ndherte. Als der Kdnig von der Krankheit horte, schickte
er Pico, der ihm von seinen Aufenthalten in Paris her
wohl bekannt war, zwei Leibidrzte mit Briefen voller Auf-
metksamkeiten und trostlichem Zuspruche. Doch des
Kranken Zustand verschlechterte sich schnell. Da erst,
angesichts des Todes, sprach Pico die Bitte aus, im Habit
der Dominikaner beerdigt zu werden, ein damals nicht
selten geduBerter Wunsch ¢7). Auf dem Kirchhofe von
San Marco ilbergab ihm Savonarola als Leichengewand
die Ordenskleidung. Doch bedeutete dieses nicht einen
formlichen Eintritt. Am 17. November 1494 starb Pico,
eben an dem Tage, an dem Konig Karl in Florenz
einritt.

So sollte die Nonne mit ihrer Ankilndigung doch recht
behalten, denn unter der Zeit der Lilien wire, wie eine ge-
schickte Interpretation nachtréglich herausfand, der Tag des
Einzuges des Konigs von Frankreich gemeint gewesen,
der als Bourbone die Lilien als Wappenzeichen im Felde
fihrle. An den Rektor der pariser Universitit schrieb
Ficino mit geistreichelnder Wortspielerei: ,Die Vorsehung
lieB an Stelle des erldschenden philosophischen Lichtes das
konigliche Licht aufleuchten, damit Florenz nicht an einem
Tag im Dunkel 14ge“ (Opp. S. 275).

Die letzte Lebensstunde Picos zeigt den Durchbruch
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ziichtigen.“ — ,Aber selbst ihm gegenilber”, fuhr er fort,
»zeigte sich Gott in seiner Nachsicht. Zwar ist des Toten
Seele noch nicht eingegangen zur himmlischen Seligkeit
.im SchoBe des Vaters, doch ist sie auch nicht zu den
Martern der Holle auf ewig verdammt, denn sie empfingt
eine bestimmte Zeit lang ihre Sithne im Feuer des Purga-
toriums ¢9).“ — [ Was ich euch ilber Picos Tod verkiindete,
das wird nicht durch das ihm gewordene Versprechen
der heiligen Jungfrau widerlegt. Zuerst hielt ich dieses
Versprechen iiberhaupt filr die Vorspiegelung eines Ddmons.
Dann wurde mir jedoch klar, daB der Sterbende in der
Sinnesverwirrung der letzten Stunde unter jener Ver-
heiBung den ersten Tod, die Madonna aber den ewigen
gemeint habe.“ Und einem Bekannten teilte Savonarola
die Vision mit: der Tote sei ihm in einem Feuer er-
schienen und habe eingestanden, daB er fiir seine Undank-
barkeit nun seine Strafe durch dieses Feuer erleide 7). —
Auch nach seinem Tode lebte Pico im Kreise der
Schiller in mystischer Verkldrung weiter als der philo-
sophische Vertreter derjenigen Gedanken, denen Savo-
narola theologischen Ausdruck verlieh. Im Jahre 1496
verdffentlichte Nesi eine Schrift, in der er von einer visio-
ndren Schau berichtet. War doch jeder Neuplatoniker
gleichsam verpflichtet, die Berechtigung filr seine An-
gehdrigkeit zu dieser philosophischen Richtung durch ek-
" statische Verziickungszustinde an den Tag zu legen. Er
habe sich, so schreibt Nesi, in den Himmel versetzt ge-
fiihlt. Hier sei er Pico begegnet. Auf einem langen, gemein-
samen Spaziergange hétten sie von allen moglichen Dingen
und endlich auch von Savonarola gesprochen. Da habe
der Verkldrte mit warmen Worten des Dominikaners Geist
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Picos Philosophie hat die ganze Philosophie der Vor-
zeit zu ihrer Voraussetzung. Sie ist ein bunt zusammen-
gewiirfelter Komplex fremder Spekulationen. Eine solche
Philosophie pflegt man als ein System des Eklektizismus
oder des Synkretismus, mit einer im Quattrocento auf-
kommenden Bezeichnung?), zu benennen. Ihr Charakter
ist bezeichnend fiir ihre Zeit. Drehte sich doch bis zum
Ende des Jahrhunderts alles Spekulieren und Reflektieren
um die Aneignung und Verarbeitung d#lterer Ideen. Die
eigentliche philosophische Produktion befand sich in einem
Zustande der Stagnation. So werden die Gefilde der Alten
immer aufs neue abgegrast, ihre Gedanken immer wieder
kommentiert und diskutiert.

Durchlaufen wir nun in einer gedringten Ubersicht die
reiche Zahl von Systemen, die fiir Pico als Quellen dienten.
Diese nur in schematischer Andeutung gehaltene Auslese
der adoptierten philosophischen und theologischen Rich-
tungen gewdhrt auch eine Vorstellung von dem erstaun-
lichen FleiBe und der Universalitit der Bildung Picos.
Eines der hervorstechendsten Merkmale in seinem Wesen
ist sein unbdndiger Wissenstrieb, der ihn entsprechend
den universalistischen Bildungsbestrebungen seiner Zeit zu
einem ihrer ersten und gefeiertsten Polyhistoren machte 74).

Er kennt alle Schulen der antiken Philosophie; in all
ihren Verzweigungen hat er sie durchforscht. An erster
Stelle stehen natiirlich Platon und Aristoteles. Ergab sich
die intime Kenntnis der Philosophie des letzteren fiir
einen Zodgling der Universititen Bologna, Padua und Paris
von selbst, so ist die Bewandertheit in den Dialogen
Platons ein bemerkenswertes Zeichen filr die Verbreitung,
welche die akademische Lehre in diesen Jahrzehnten






PICOS PHILOSOPHIE 59 -

War doch filr diese die Wirklichkeit in einen undyrchdring-
lichen Schieier des Mysterischen gehiillt, v@l‘w&’é‘?e sie doch
allerorten das Wiffer' unfaBbar- gelfe’ﬁﬁer Krifte. Des-
halb sagte unserem Philosophen die unerkldrliche Symbolik
der orphischen Spriiche zu; deshalb iibten die Erzihlungen
von den eleusinischen Mysterien und ihren geheimnisvollen
Kulten, in denen die Seele des Geweihten das Uberirdische
erblickt und ihm sich hingibt, einen faszinierenden Zauber
aufihn aus; deshalb endlich weilten seine Gedanken so gerne
bei den sieben Weisen Griechenlands, deren tiefdeutige
AussErnch,e ihn an die dunkle Weisheit des Morgenlandes
ge en.” Tiefe Spuren hat ferner dem Geiste Picos die
Stoa aufgeprigt, die gerade in den letzten Dezennien des
15. Jahrhunderts durch Lorenzo Valla, hauptsichlich in ihrer
durch die Romer Arius Didymus, Cicero, Seneca, und durch
Epiktet ausgebildeten praktischen Seite, zu neuem Leben
erwachte 79).

Besonderen Reiz aber hatten ftir ihn diejenigen Formen
der Spekulation, die eine Verschmelzung der griechischen
Philosophie mit dem aus dem Orient hereingebrochenen
Offenbarungsglauben, vornehmlich der jildischen Religion,
enthielten. Daher bewegte sich Pico in der aus dieser
Verbindung entstandenen Theosophie und religidsen Meta-
physik, wie der des alexandrinisch-jildischen Philosophen
.und Theologen Philon, wie in eigenen Gedanken. In den
Schriften der dieser Richtung verwandten Neupythagoreer
Nigidius Figulus, des Freundes Ciceros, Appollonius von
Tyana, jenes seltsamen Mannes, der zu Neros Zeit als
Zauberer und Wundertidter das Reich durchzog, war er
bewandert 76). :

DaB ihm die Lehrmeinung und die dieser zugrunde
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Weltsphiren verteilt sind, und denen eine zunehmende
Triibung je nach ihrer Entfernung von der Urquelle eigen
ist, nochimmer etwas von deren Lichtbeschaffenheit inne 77).
Dieses Bild griff Pico auf und verwendete es in verschiede-
nen Variationen (a. a. O. Opp. S. 164, 165, 309). Natlirlich
folgte er seinem Lehrmeister auch darin, daB er den Bild-
charakter dieses Vergleiches nicht festhielt und nicht fest-
zuhalten vermochte. Daran hinderte ihn die naiv-realistische
Tendenz seines Denkens, welche die Gebilde reiner Phanta-
stik als seiende Wesenheiten hypostasierte und den Erdich-
tungen des religidsen BewuBtseins ohne Bedenken Wirklich-
keitsgeltung zusprach. So wurde das Absolute oder die
Gottheit zu einer Art von Urmonade, ihr Wesen wurde als
‘strahlende Feurigkeit gedacht und der Bereich ihrer un-
mittelbaren Herrschaft zum Empyreum, zum Feuerhimmel,
verdichtet und substantialisiert.

Wie weit der EinfluB der neuplatonischen Weltanschauung
auf Pico reichte, zeigt noch ein anderer Punkt. Im Neu-
platonismus war zum ersten Male die Erkenntnis wach
geworden, daB das gesamte intellektuelle Leben der
Menschheit nicht in eine Vielheit einander heterogener
Bruchstiicke auseinanderfalle, sondern zu einem groBen
Zusammenhange verwebt sei. Diese Erkenntnis hat Pico
dem Neuplatonismus entnommen und allererst durch ihn
gewonnen — mit ihm teilt er die Uberzeugun w der
Existenz einer geistigen Kontinuitit. Nur %ﬁte man
sich zu glauben, daB er eine deutliche Einsicht in den
Entwickelyggsproze, in der Abfolge der wissenschaftlichen
Ermngensw Menschheit besessen, ja diese Kon-
tinuit4t tiberhaupt unter den Gesichtspunkt der Entwicke-
lung gestellt habe. Fiir ihn war alles menschliche Wissen
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gleiche war der Fall mit derjenigen Sammlung von Schriften,
die man als die Theologie des Hermes oder Merkurius
Trismegistus bezeichnete. Pico glaubte hierin sogar ein
Originalwerk der alten Priesterliteratur mit der Darstellung
der heiligen, esoterischen Religionslehre des Nillandes vor
sich zu haben, die mit der Weisheit aller Volker und Zeiten
einschlieBlich der bis zur Stunde erreichten identisch sei.
Eine Behauptung, die zwar von der modernen Einsicht des
rastlosen Fortganges der intellektuellen Entwickelung grell
absticht, filr Pico aber und sein Zeitalter charakteristisch ist.

DaB die Werke der Kirchenviter zu seinem geistigen
Hausschatze gehdrten, bedarf keiner niheren Darlegung.
Hinzuweisen ist nur auf ihre Bedeutung als beweiskréftiger
Autorititen fiir ihn. Die sogenannten apologetischen Viter,
wie Justinus Martyr, Tertullian, Lactantius, Synesius, Damas-
cenus und andere, sind der Mehrzahl nach in seinen
Schriften vertreten. —

In dem Nachweise der zahlreichen Quellen, aus denen
Picos Gedanken gespeist werden, sind wir jetzt zu
einem Punkte gelangt, von dem aus ein grelles Licht auf
die Eigentiimlichkeit und die uniiberbriickbare Zerkliiftung
seines Gedankenbaues fillt. Dies verrdt sich mit voller
Deutlichkeit in seiner Gotteslehre. In ihr kreuzen sich
zwei Vorstellungsreihen, die nur kilnstlich zusammenge-
schweiBt sind. Einmal enthiillt das Denken unseres Philo-
sophen eine fast iberreiche Einwirkung der neuplatonischen
Metaphysik. Willig nimmt es ihren spekulativen Gottes-
begriff auf, der jenseits jeder praktischen Vollziehbarkeit
liegt. Durch die Pridikationen: absolut, all-ein, allwirk-
sam, allweise ist dem Wesen Gottes der Charakter anschau-
licher Individualitit, das Moment faBlicher Substantialitit
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ersehnte perstnliche Verhdltnis zu gewinnen. Er findet
keine Stelle, an der sich die bei jedem Glaubensakte be-
teiligte Einbildungskraft anklammern kdnnte. Nur wenn
der unsichtbare, erhabene Gott ein Ohr, um des Bedringten
Klage oder den Jubelruf des Begliickten zu vernehmen,
und ein Herz besitzt, um des Menschen Leiden teilnehmend
mitzuempfinden, dann allein ist Aussicht vorhanden auf
Gewahrung unserer Bitten, auf Befreiung aus all der Not
und dem Jammer dieser Welt. Zwar geiBeln die Kirchen-
viter und Apologeten — ich habe hier Justinus Martyr
im Auge, doch kdnnte man auch jeden anderen aus der
Reihe dieser Minner heranziehen — die krasse Anthro-
pomorphisierung des gottlichen Geistes, wie sie der Volks-
glauben und das rabbinische Judentum in seiner antispiri-
tualistischen Naivitdt vollzogen hat®°); sie heben ihn weit
iiber die Sphire der anschaulichen und erkennbaren Dinge
hinaus und betonen seine Freiheit von aller endlichen,
raum-zeitlichen Beschrdnktheit. Sie lehnen die Moglich-
keit jeder positiven Bestimmung ab, ohne doch schlieBlich,
befangen in dem Zwange einer traditionellen Gliubigkeit,
jenem Geiste sein persdnliches Ich zu nehmen und der
Gefahr einer wenn auch nur leisen Vermenschlichung zu
entgehen. So lehrte Justin, Gott habe eine bestimmte
Gestalt und ihm komme eine besondere von jeder krea-
tiirlichen Existenzweise abweichende Seinsform zus?).
Als Zogling dieser beiden historisch gegebenen Ent-
wickelungsreihen, der metaphysisch-pantheistischen und
der kirchlich-individualistischen, hat nun Pico die beiden
soeben angedeuteten Ausprigungen des Gottesbegriffes
in sein Denken aufgenommen. Ohne Vermittlung, die ja

der Natur der Sache nach auch ausgeschlossen ist, stehen
5 Pico della Mirandola ‘
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dem Wege der Reflexion die Vergottung (deificatio) er-
reichbar sei, dann die Bestimmung der Gliederung der
Engelwelt in drei Triaden (Seraphim, Cherubim, Throni)
oder die himmlischen Hierarchien, alles das tibernahm
Pico in fast wortlicher Form von dem Areopagiten?). Je
hoher der Grad nebelhafter Abstraktionen wird, je kithner
der Flug in das Phantasieland chimirischer Spekulationen
sich erhebt, um so groBer war der Reiz, den ein Schrift-
steller auf Pico iibte.

Ich fithre nunmehr den Uberblick ilber die mannig-
fachen Zufliisse filr seine Philosophie schnell zu Ende.
Die Gnosis, die Schriften der griechischen Viter, die
dualistische, dem guten Weltprinzipe ein bdses neben-
ordnende Doktrin der Manichier sind ihm bekannt, und
sie alle haben ihm Bausteine geliefert. Jede Seite seiner
Werke verrit seine erschopfende Kenntnis der Scholastik.
Er nennt sich stolz ihren Schiller und weiB sich eins
mit ihr in der ganzen Richtung seiner philosophischen Unter-
nehmungen. Sein Brief an Barbaro (Ubersetzg. S. 96 ff.) ist
ein ungemein wertvolles Zeugnis fiir die wissenschaftliche
Gesinnung des ausgehenden Quattrocento, dem man so
héufig die leidenschaftliche Befreiung von den hemmenden
Fesseln der Tradition und der Autoritét zugeschrieben hat.
Durchmustert man die Schriften Picos unter dem Gesichts-
punkte des in ihnen gepflogenen Beweisverfahrens, so
gewahrt man das echt scholastische Durcheinanderspielen
von Vernunft- und von Autorititsgriilnden. Was aber dem
Briefe Picos. eine besondere Wichtigkeit verleiht, ist die
Einsicht, daB auch das Denken der Gegner der Scholastik
noch ihrem Einflusse unbewuBt gehorcht, und daB dieser

Gehorsam natrlich ist.
5¢
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liber sie sind recht zahlreich; er bespricht sie sowohl in
der ,Apologie“ wie in der Rede ,Uber die Wiirde des
Menschen“. Die Ubersetzung beriicksichtigt die Stellen
der Rede (S. 212 ff).

Die Kabbala umfaBt zwei Biicher, das Buch jezirah
(Schopfung) und das Buch Sohar (Glanz)®%). Was Pico
iiber ihre Entstehung berichtet, gehdrt natiirlich in das
Reich der Fabel. Die Legende nennt als Verfasser der
Jezirah sogar den Stammvater Abraham oder den Rabbi
Akiba, wihrend wir es bei beiden Biichern mit einer sehr
verwickelten Genesis zu tun haben, die, ungeffhr um 800
n. Chr. beginnend, um 1300 zum Abschlusse gelangt und
wihrend dieser Zeit eine Unmasse der verschiedenartigsten
Elemente in sich aufgenommen hat.

Fragen wir, was die Kabbala in derjenigen Gestalt, in
der sie Pico in die Hinde kam, enthilt. Sie entwirft eine
spekulative Kosmogonie und Kosmologie, der man den
Charakter einer groBartigen Monumentalitit nicht ab-
sprechen kann. Allerdings ist jede Zeile durchtrdnkt von
jener visiondren, mystisch- ekstatischen Stimmung, wie sie
in den hinreiBenden Schwirmereien und Visionen der
prophetischen Biicher herrscht, die den Leser berauscht,
als trinke er den siiBen, schwerenWein des Morgenlandes.

Der Kerngedanke jener kosmologischen Spekulationen
ruht in der Lehre von den zehn Sephiren6). Diese Sephiren,
d. h. eigentlich Zahlen oder Lichtsphiren, die, vergleich-
bar den aristotelischen Weltkugelschalen, um Gottes Thron
angeordnet sind, bilden die kosmischen Konstituenten
des Universums. Die Kabbala betrachtet sie als die von
dem absoluten, unendlichen Urwesen, dem En-Soph,
ausstrahlenden Potenzen. Sie sind die zehn Seiten oder
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Nicht ganz mit Recht rithmte sich Pico, der erste unter
den Lateinern gewesen zu sein, der den Blick der abend-
lindischen Menschheit auf jene kabbalistische Weltvor-
stellung gelenkt habe. Schon Raymundus Lullius hatte im
13. Jahrhundert ihr seine Aufmerksamkeit zugewendets?).
Allerdings fand seine Beschiftigung mit ihr keine direkte
Nachfolge in der christlichen Welt, und so wurde erst
durch den Grafen von Mirandola ein wirkliches, weite Kreise
ziehendes Studium jener Lehre ins Leben gerufen. Wohin
immer der in Florenz aufgebliihte Mystizismus drang, war
es auch die Kabbala, die das wissenschaftliche Interesse
auf sich zog. Stand sie doch in dem Ansehen, dem, der sie
recht zu lesen verstand, ungeahnte Aufkldrungen und Ent-
hiillungen iiber die letzten Griinde des Seins zu bieten.
Glaubte man doch in ihr eine Fackel in der Hand zu
haben, deren Schein auch die ,Nacht, in der das Un-
erkennbare sonst gehiillt war, zu erleuchten vermoge,
ohne diesem seine Tiefe und Wiirde zu rauben. Und
was Pico {iber sie geduBert hatte, war nur zu sehr an-
getan, die WiBbegierde rege zu halten.

Die Hauptbedeutung in der ErschlieBung der kabba-
listischen Doktrin ruht aber nicht sowohl in der An-
eignung jener oben gekennzeichneten Vorstellung vom
Weltzusammenhange, deren Ahnlichkeit mit der neuplato-
nischen Anschauung sofort ins Auge fillt, als vielmehr in
der ganz eigentlimlichen Art der Weltdeutung und der
Interpretation der Bibel, wie sie von den Kabbalisten
geilbt wurde. Picos Schrift ,,Heptaplus“, welche die ersten
Sétze des ersten Buches Mose einer allegorischen Inter-
pretation unterzieht, ist ein lehrreiches Abbild jener Aus-
legungskiinsteleien der Rabbinen. Man ging nimlich
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wenn wir zu jener Gematria die beiden ersten der zehn
Gebote hinzurechnen. Eine dritte Form der Deutung, die
zwischen dem einzelnen Worte der Schrift und den in
ihr beschriebenen Kulteinrichtungen, wie der Stiftshiitte
und ihren Geritschaften einerseits und den drei Welt-
teilen und den in diesen waltenden Vorgiéngen anderer-
seits geheime Beziehungen aufspiirt, verwendete Pico im
»Heptaplus“ in weitem Umfange; die Ubersetzung bringt
Beispiele dieser Art (S. 145 ff.).

Mit der einmaligen Deutung der einzelnen Worte des
Schopfungsberichtes aber noch nicht zufrieden, unterwarf
sie Pico einer siebenfachen Erklirung, weil er in der
Siebenzahl der Schdpfungstage wieder einen besonderen
symbolischen Hinweis auf geheime Absichten der Gott-
heit vermutete. So werden in einem tollen, wirbelnden
Spiel, bei dem jeder methodische Gedankengang iiber
Bord geworfen ist, die schlichten Bibelworte hin- und
hergezerrt, nur um ihnen einen Tropfen esoterischen Ge-
haltes zu erpressen.

Und doch ruht in diesen abstrusen Wortklaubereien
ein tieferer Sinn®). Zwar sind sie fraglos grobe Ver-
irrungen der Bibelexegetik, weil man den wahren und
naiven Charakter der Bibelerzihlungen génzlich verkannte.
Aber aus dieser allegorischen Erkldrungsweise spricht die
zuversichtliche Ahnung des Einklangs alles Denkens,
alles Glaubens. Sie wird getragen von dem Wunsche
nach restlosem Ausgleich aller Gegensitze. Sie griindet
sich auf die im letzten Grunde religivse Uberzeugung,
daB in allen Dingen ein Geist waltet, daB in allen
Sprachen nur ein Geist spricht.

Der Philosoph vernimmt ein Rauschen, das von einer
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Das aber leistet keine Logik mehr. Die ratio schweigt,
sie hat zu schweigen — oder sollte es. Erkenntnis ist
nur Propideutik. Die Uberzeugung von der Unzuling-
lichkeit des Verstandes, dem Bediirfnis nach Einheit, nach
,der Theosophen und Mystiker schmelzenden Vereinigung
mit der Gottheit'8%), wahre, innerliche Erlebnis-Befriedi-
gung zu versthaffen, spricht Pico unumwunden in dem
Satze aus: ,die Philosophie sucht die Wahrheit, die
Theologie findet sie, die Religion aber besitzt sie‘?°).

So wird die verstandesmiBige Stellungnahme und alle
philosophische Ergriindung als unzureichend energisch
abgewiesen, und das Gefiihl, ein, wie wir sehen werden,
von optimistischer Lebenswertung getragenes Gefiihl iiber-
nimmt die letzte Orientierung iiber Sein und Sinn der Welt:
es vollzieht die Einigung mit der Gottheit??).

B. EINHEITSLEHRE — MYSTIZISMUS %)

Man pflegt als das entscheidende Merkmal der mittel-
alterlichen Philosophie, des scholastischen Rationalismus,
ihr Subordinationsverhiltnis zur Theologie und Religion
zu bezeichnen. Es war ihr die Aufgabe gestellt, selbst
noch die letzten, transzendenten Werte, den Glauben an
Gott und an die Unsterblichkeit, in Begriffserkenntnis auf-
zuldsen, sie zu beweisen. Damit war jene fatale Ver-
kettung von Glauben und Wissen, von Religion und
Philosophie hergestellt, durch welche die letztere auf die
Bedeutung einer der Theologie dienstpflichtigen Disziplin
zuriickgedréingt wurde. Sie hatte lediglich das Amt, die
Glaubensdogmen und die Inhalte des religidsen BewuBt-
seins auf eine begriffliche, demonstrabele Formel zu
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sahen sich an mit staunendem Entziicken; — als endlich
einer von ihnen die scharfsinnige Bemerkung machte,
daB solches nicht mit rechten Dingen zugehe, daB diese
Nachtigall wohl ein Teufel sein kdnne, daB dieser Teufel
sie mit seinen holdseligen Lauten von ihren christlichen
Gesprdchen abziehen und zu Wollust und sonstig siiBen
Siinden verlocken wolle, und er hub an zu exorzisieren,
wahrscheinlich mit der damals iiblichen Formel: adjuro
te per eum, qui venturus es, judicare vivos et moriuos
usw. usw. Bei dieser Beschwdrung, sagt man, habe der
Vogel geantwortet: ,Ja, ich bin ein bdser Geist!“ und sei
lachend davon geflogen; diejenigen aber, die seinen Ge-
sang gehort, sollen noch selbigen Tages erkrankt und bald
darauf gestorben sein.“ —

Wie ein quilender Alp lag der fiirchterliche Wahn, der
diese Erde als das Reich des Satans und seiner Gesellen
betrachtete, der in allen Felsspalten und in den Wipfeln
der Biume Spukgeister hausen sah, auf der Seele der
Menschen. Zwar vermochte dieses graue Netz der Ver-
zaubertheit den gesunden Wirklichkeitsinstinkt des Volkes
auf die Dauer nicht zuriickzuschrecken. Wohl feierte
tausendfacher Gesang des Frithlings Bliitenfiille und des
Sommers gabenschwere Pracht. Aber dieser Liebe zur
Natur war der Stempel einer gewissen Unrechtm#Bigkeit und
Vulgarit4t aufgedriickt, undindem Rahmenderherrschenden
Weltanschauung hatte sie als die natiirliche, ja als die in
weitem Sinne grundlegende Kraftentfaltung des Menschen
keinen Platz gefunden. Vollkommenheit und Seligkeit
waren die Pridikate der jenseitigen Welt, wihrend der
.irdisch-natiirlichen das Brandmal der Unvollkommenheit -
und Verdammtheit aufgeheftet wurde.
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hinein in die Sphire dieser positiven, ihm nun doch ein-
mal gegebenen Wirklichkeit. Er begann hier unten Um-
schau zu halten. Sein Auge Offnete sich der Erkenntnis
der Tatsichlichkeit und Wesenhaftigkeit dieser Welt. Er
entdeckte ihre Schonheiten, und ihre Zauber wirkten auf
ihn ein.

Franz von Assisi hatte bereits in seinen Predigten und
Liedern, diesen Lenzesboten einer nahenden, freundlicheren
Anschauung, begonnen, das Schreckphantom, als welches
monchischer Aberglaube die Welt betrachtete, zu ver-
scheuchen. In den Fiorefti wird erzihlt, wie der Heilige
den Schwestern Vdgeln predigte, wie diese zu ihm kamen,
und er sie segnete, und wie er Nester fiir die Schwestern
Turteltauben baute. Ohne Furcht, eine schwere Siinde zu
begehen, atmete der Mensch den Odem der entzauberten
Natur. Und auf die frei und rege gewordenen Herzen
wirkte diese mit der Aligewalt ihrer Offenbarungskraft
zuriick: Gott ward als in ihr seiend erkannt. Das war
die begliickende Botschaft. Alles, was auf Erden ist,
entbehrt nicht Gottes Sein, nicht seines Geistes. Es war
ein einziger, monumentaler Eindruck, den die wiederge-
wonnene Welt der Menschheit darbot. In religidser Ergrif-
fenheit empfand man die tiberwiltigende, universale Einheit
alles Seienden, den Gott-Zusammenhang der ganzen Welt.

Aber dieser Eindruck war nur mdglich auf Grund einer
tief erregten, zu intuitivem Erfassen befdhigten Seelen-
stimmung. Wie elektrisch gespannt ist diese Zeit. In
einzelnen, heftigen StoBen will sich die angesammelte Kraft
entladen. Lebendige Energien entstrdbmen der Seele.

Man hat die Frage aufgeworfen, woher denn die neue
Renaissanceeinwertung der Wirklichkeit komme, woher
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Griiblers Seele fragte nicht mehr: was, wie, wo ist Gott? Des
Menschen Geist suchte nicht mehr das Gottliche, das Unaus-
sprechliche, das unsichtbare Einheitsband in dialektische
Beweisformen zu schniiren, um es dem Verstande nahezu-
fahren. Die Seele trug das eigene GottesbewuBtsein in
alles Seiende hinein und las so aus allem Seienden ihr
geist- und gotterfiilltes Wesen wieder heraus. Es war der
unvergleichliche Lebensdrang der Renaissancephilosophen
selbst, ihre stolze Weltbejahung, ihre tiefe, hinreiBende
Sehnsucht nach dem Leben, welche die GewiBheit der
Allebendigkeit, der Allgeistigkeit und Allgbttlichkeit des
Wirklichen erweckte. In dieserZeit traten Perstnlichkeiten
auf von michtig erstarkter Subjektivitit der Empfindung.
Eine fast dithyrambische, jugendfrische Freude an der
Natur lebte in ihnen, die auch nach der philosophischen
Begriindung fiir sich fragte. ,Gliicklich ist ein Wesen schon
dadurch, daB es existiert“, ruft Pico aus, ,denn dadurch,
daB es ist, ist es ja auch in Gott.“ Schon dem bloBen
Dasein ist ein hoherer Lebenszustand immanent. Und je
hoher ein Wesen innerhalb der Stufenordnung der Wirklich-
keit steht, um so mehr hat es teil an jener Gotteskraft und
Gottesherrlichkeit, die itber alle Welt und alle Zeiten sich
verbreiten. In dem Menschen kulminiert innerhalb des
irdischen Bereiches dieser Proze8 zunehmender Leben-
digkeit.

So stehen die Mystiker der Renaissancezeit wie diejenigen
aller Zeiten unter dem Eindrucke der Welt und der Natur
als eines Gott erleuchteten Allwesens. Sie erleben diese
Gotterleuchtung, wie in des Dichters Seele die Geburt
eines neuen Werkes sich vollzieht. In blitzartiger Erhellung

erschauen sie aller Dinge geheimnisvollen Kern.
6 Pico della Mirandola '
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Ohne weiteres wird das, was nur ein Vorgang oder Zustand
in den Tiefen des persdnlichen BewuBtseins, was nur
subjektive Illusion ist, objektiviert. Ja, nicht eigentlich erst
objektiviert. Denn der Mystiker meint den doch nur
geftthlten und darum nur subjektiv gegebenen Gott-Zusam-
menhang als einen Realzusammenhang tatsichlich zu er-
blicken. Er projiziert sein Gottgefithl in die Natur hinein
und umkleidet dieses Phantom seiner Einbildung mit dem
Schimmer der Realitit. Das Gott- oder Einheitserlebnis
inuns wird also nur als Wirkung der unermeBlichen, realen
Einheit auBer uns aufgefaBt. Wir fiihlen ihre objektive
Existenz. Sie aber in addquater Weise zu beschreiben, ist
der Mensch niemals imstande. Deshalb nimmt der Philo-
soph die Zuflucht zu Metaphern und zu dunkeiln Symbolen,
die doch an sich nichts als Gleichniswert besitzen. So
thront die Herrlichkeit. Gottes in einem fiir den Verstand
undurchdringlichen Dunkel.

Der Mensch als Verstand hat zu Gott als dem In-
begriffe aller Realit4ten, als der ununterschiedlichen Ein-
heitlichkeit und Totalit4t alles Seienden jedes positive Ver-
héltnis eingebiiBt. Nur Ausschnitte aus jener iilberragenden
Gott-Wirklichkeit vermag er zu erfassen. Selbst der
duBersten, nicht weiter zu steigernden Generalisation
haftet noch immer etwas von Bestimmtheit und Endlich-
keit, von Erdenhaftigkeit an. Nenne Gott den Guten oder
den Wahren oder Vollkommenen — alle diese Pridikate
betreffen nur einzelne Seiten, ja nur sinnliche Vorstellungs-
formen seines Wesens. Jeder Begriff ist zu eng, um
Gottes extensionale UnermeBlichkeit angemessen auszu-
driicken.

Aber noch in anderem Betracht liegt eine &hnliche
6*
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Erzeugnis der synthetisch-intuitiven Begabung
des Gefithls. Der Mystiker setzt diese Einheit. Er glaubt
an sie mit unableitbarer, unbegriindbarer HerzensgewiSheit.
Der Gedanke der Reformation, der Gedanke Luthers,
daB die Glaubensinhalte nicht Gegenstinde des Beweisens
wiren, schien sich so anzukiindigen. Vom Standpunkte
dieser Uberzeugung aus hitte der nichste Schritt not-
wendig der sein miissen, der zu einer prinzipiellen,
durchgehenden Sonderung der Gebiete und des Geltungs-
wertes von Religion und Wissenschaft fithrte. Hitte die
Durchfiihrung dieser Trennung ernstlich in der Absicht
Picos und der Renaissancephilosophen gelegen, dann
wiirden ihre Schriften den Ansatzpunkt fiir jenen Gedanken
der Reformation bieten, der nach mancherlei Verletzungen
durch die spiter einsetzende protestantische Dogmatik, end-
lich in Kant seinen genialen Vollender fand. ,Ich muBte
das Wissen aufheben, um zum Glauben Platz zu bekommen. “
Mit diesen Worten bestimmte der ,Allzermalmer’ die Ab-
sicht seiner kritischen Vernichtung der theologisierenden
Metaphysik, die sich anheischig gemacht hatte, dem religi-
0sen Glauben wissenschaftliche Beweise zu unterbauen.
Erst Kant eroberte dem Gebiete des Glaubens wie dem
des Wissens Freiheit und Selbstindigkeit. Er erst gab
jedem seine volle Eigengeltung und verlieh ihm unzwei-
deutige Sonderrechte. Ein einziger Blick aber in die Werke
der Philosophen der Renaissance zeigt schlagend, wie un-
endlich weit man noch von dieser Leistung entfernt war.
Er zeigt, daB die Eingebungen der mystischen Ekstase, die
kiihnsten Phantasmagorien religidser Spekulation {iber
das Dasein der Gottheit ganz naiv als legitime Sitze
wissenschaftlicher Erkenntnis bewertet wurden.
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Ewigkeit eingegangen. Der Mensch filhit sich selbst als
ewig.

Doch nur in seltenen Festtagsnaturen machen sich diese
zeitlosen Beziige, die oft jahrhundertelang im Schutte ver-
graben liegen, frei. Verwandte Naturen wie in der &lteren
deutschen und der italienischen Mystik begegnen wieder
in der deutschen Theosophie, dann in Sebastian Franck,
Valentin Weigel, in Jakob Bohme und in tiefster Auspragung
in der deutschen Romantik und ihrer Philosophie.

Wo aber bleibt die andere Seite in Picos Wesen, jene
scholastische, auf welche auf diesen Blittern wiederholt
hingewiesen wurde? Tritt sie in dem Zustande religidser
Erhebung und verziickter Begeisterung vdllig in den Hinter-
grund? Keineswegs. Keinem Leser kann jene andere
Seite entgehen. Gar zu grell klingen in jenem Glocken-
geldute Nebentdne mit an. Die freien Ausbriiche seligen
Gotterlebens verkapseln sich in die Formeln der alten
Dogmatik. Der Mystik wird ein rationalistisches Gewand
iibergeworfen. Die scholastische Verengung durch Defi-
nition und Begriffsanalyse duBert sich tatsdchlich wieder.
Allegorische Ausdeutung der Bibel, Magie und Zahlen-
symbolik sind ja Verstandesversuche, um dem Géottlichen
und Unsichtbaren mit irgendwelchen intellektuellen Mittein
auf die Spur zu kommen. Aus dem ,credo‘ wird wieder ein
Jintelligo* gemacht. In breiten Ausfithrungen rechtfertigt
Pico diese Unternehmungen, derselbe, derananderen Stellen
Goethe-Fausts Glaubensbekenntnis zu vertreten scheint:

Nenns Gliick! Herz! Liebe! Gott!
Ich habe keinen Namen

Dafiir! Gefiihl ist alles;

Name ist Schall und Rauch,
Umnebelnd Himmelsglut.
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als Brilder eines einzigen Gottesreiches betrachtete,
unterlag hdufig einer exaltierten Monchsfrdmmigkeit, die
zwischen pietistischer Zerknirschung und herbem Zelotismus
hin und her schwankte und auch vor Selbstkasteiungen
nicht zurlickschreckte. ,Bisweilen steigerte sich“, berichtet
der Neffe, ,seine Frdommigkeit und die heife Liebe zu Gott
so sehr, daB sein Korper bis in seine Tiefen erschiittert
wurde, und eine schwere Ermattung ihn {iberkam. Einen
Ausbruch solcher feurigen Hingabe an Gott habe ich selbst
einmal miterlebt. Wir wandelten in den Gérten von Ferrara
umher und sprachen iiber die Liebe Christi. Auf einmal
bricht Giovanni in die Worte aus: Habe ich erst alle be-
gonnenen Arbeiten vollendet, dann verteile ich mein Hab
und Gut an die Armen und durchwandere nackten FuBes
die Erde, um auf den Schldssern und in den St4dten Christi
Wort zu predigen.“ — ,Er geiBelte auch seinen Leib, be-
sonders an dem Tage, an dem der Herr zu unserer Er-
16sung am Kreuze gestorben ist. Seine GeiBel habe ich
mit meinen Augen gesehen*.

Ahnlichen Schwankungen war seine Stellung zur Religion
und zur Kirche unterworfen. Auch in dieser Hinsicht war er
ein echter Renaissancemensch. Wohl vertrat er die Lehre,
daB die Wahrheiten des Glaubens an keine Zeit und keinen
Ort gebunden seien und ihr Besitz nicht von der Annahme
eines bestimmten Dogmas abhinge. Sondern seit jeher
haben sie sich in den Herzen der Besten und GroBten
offenbart — eine Lehre, von der die Hymnen Lorenzos
de’ Medici getragen werden®). Dann aber iiberschlich
ihn wieder die gewohnheitsmiBige, kirchlich-dogmatische
Anschauung: allein auf dem Berge Sinai oder in der
Krippe zu Bethlehem ward die Religion als einmaliges
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Aristoteles und in vielen ihrer Schiller die Kerngedanken
der Lehre Jesu, wenn auch in entstellender Einkleidung,
lebendig gewesen wiren; dann aber betonte er wieder, daB
nur der ein wahrer Christ sei, der Christi Kreuz verehre
und dem Krummstabe gehorche. —

Ich stehe am Schlusse meiner Ausfithrungen. Leitend
war filr mich dabei der Gedanke, die Zeit und die Per-
sonlichkeit, deren Ergriindung diese Betrachtungen ge-
widmet sind, nicht von einem bestimmten Gesichtspunkte
aus zu konstruieren. Das fiihrt zu leicht zu unhistorischen
Schematisierungen und Klassifizierungen. L4Bt sich auch
fiir den Zweck der Erforschung einer Zeit eine gewisse
Willkilr in der Absteckung ihrer Grenzen nicht vermeiden,
so darf doch diese Willkiir nicht verschleiert werden. Jede
Zeit ist nur ein Bruchstiick aus dem unermeBlichen Zu-
sammenhange des geschichtlichen Lebens der Menschheit
und durch tausend Féden mit den nach riickwirts wie nach
vorwirts gelegenen Gliedern dieses Zusammenhanges ver-
kettet. Um den Weltgedanken auszudriicken, der sich in
der Frithrenaissance ausspricht, geniigt nicht eine Formel,
nicht ein einzelnes Stichwort. Verwirrend, schier uniiber-
sehbar ist die Vielheit geistiger Strebungen und Wechsel-
beziehungen in dieser Periode. Diese Vielheit verleiht ihr
den Charakter gesittigten Reichtums, jedoch zugleich den
der Kompliziertheit. Man wiilrde die historische Bedeut-
samkeit des ausgehenden Quattrocento, das ,in manchen
Dingen mehr durch das groB war, was es entwarf, als
durch das, was es durchfiihrte — so kennzeichnet Pater
feinsinnig sein Wesen?®%) — total verkennen, wenn man es
betrachtete als die Zeit resoluter, durchgreifender Eman-
zipation von den alten Vorstellungskomplexen, als die
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Zeit riicksichtsloser Preisgabe der alten Lebenswerte.
Mittelalterlich-scholastische Zilge mischten sich mitmodern-
kritischen. Ein leiser Drang zu selbstherrlicher Unabhingig-
keit, zu autonomer Gesetzgebung rang innerhalb des Ge-
bietes des Denkens wie in dem des sittlichen Handelns
mit den traditionellen Formen der Gebundenheit, mit dem
Autorititsgefiihle. Erkennen und moralischer Wille unter-
lagen einer zwiefachen Direktive.

Gerade im Hinblick auf diese Fillle einander differenter
Denk- und Lebensbetitigungen, die in keiner Persdnlich-
keit dieser Zeit zu harmonischem Ausgleich gelangt sind,
vertrat Giovanni Pico neben Marsilio Ficino vielleicht am
reinsten und plastischsten den Typus des Renaissance-
philosophen und des Renaissancemenschen.



BRIEFE VON UND AN PICO

Aus dem Briefe Giovanni Picos an Lorenzo de’ Medici
(Werke S. 236 ff.)

habeich, lieber Lorenzo de’Medici,

se, welche die heimischen Musen

:nkten, als du noch im Jiinglings-

ndest. Flirwahr, du bist ein recht-

* SproB der Musen und Grazien.

lie Jugend ihres Verfassers sieht
man den Versen nicht an. Denn wer empfinde, nicht bei
deinen Strophen und dem rhythmischen Bau deiner Verse,
wie die Musen im Takte sich drehen? Wer horte nicht
in dem Wohllaut und dem wechselnden FluB deiner Sprache
der Musen Gesang? Wer- erkennt an der ungekiinstelten
Anmut, an deinem mit Scharfsinn und Frohsinn gepaarten
Witz, an dem geschickt verteilten Zierat, der wunder-
baren Reinheit, an der klugen Disposition und dem philo-
sophischen Tiefsinn noch die Jugend ihres Schopfers?
Ich weiB mich frei, und so liege jeglicher Verdacht auch
fern, als wollt’ ich dir schmeicheln, wenn ich mein Urteil
iiber deine Gedichte hier abgebe. Es gibt keinen unter
allen alten Schriftstellern, den du in dieser Dichtungsgattung
nicht bei weitem libertroffen hittest. Doch damit du nicht
argwohnest, ich redete dir nur zu Dank, so will ich dir die
Griinde meines Urteils ndher bezeichnen.

Ihr besitzt in erster Reihe zwei gefeierte Dichter in
florentiner Mundart, Francesco Petrarca und Dante Alighieri.
Nach der allgemeinen Meinung der Fachleute vermiBt man
bei Francesco mehr den Inhalt, bei Dante mehr die Form.
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Schriftstellers nicht durch dieRiicksichtaufseine Leistungen,
sondern durch sein Alter in ihrem Urteil bestimmen lassen.
Sie schworen auf einen Dichter, wenn sein Ansehen durch
die Linge der Jahre gefestigt ist, und an die Lektiire der °
Alten treten sie von vornherein mit groBter Ehrfurcht heran.
Was aber ihre Zeitgenossen geschrieben, das kdnnen sie
nicht ohne Scheel betrachten. Richtet man nun seinen
Blick auf den Stil, dann wird dich kein Mensch hinter
Dante zuriicksetzen, denn es gibt wohl niemanden, der
seiner Schreibweise ein Lob zollte und sie nicht als rauh
und uneben schdlte. Aber man miBt die Schuld nicht
ihm, sondern seinem Zeitalter zu. GewiB, so sagt man, sei
deine Schreibart mehr als die seine gepflegt und gerundet.
Doch hinsichtlich der Gedanken sei er von groBerer Tiefe
und bedeutsamerer Erhabenheit. Da muB ich doch fragen:
was ist denn an seinen philosophischen Ausspriichen so
Wunderbares, daB man ihren Tiefsinn und die schopferische
Fiille seines Denkens lobt? Wenn er iiber Gott, iiber die
Seele, iiber die Gliickseligkeit spricht, dann trigt er zu-
sammen, was Thomas und Augustinus {iber diese Dinge
geschrieben haben. Deren Schriften hat er ebenso fleiBig
studiert, wie er ihnen in allen Punkten folgt. Und Dante
verdient, weil er das getan hat, doch nicht besonderes
Lob; dagegen hitte er mit Recht einen Tadel verdient, wenn
er anders gehandelt haben wiirde. Aber noch aus einem
anderen Grunde entbehrt sein Werk der hochsten Genea-
litit. In steifem Ernst trigt er seine philosophischen Ge-
danken vor und streift ihnen nicht, um sie liebenswiirdiger
zu machen, der Venus zierliches Gewand iiber. In deinen
Versen jedoch flieBt in das frohe Get4ndel der Liebenden
philosophische Betrachtung mit ein, und ruhige Wilrde
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zu sagen beabsichtigen. Wenn ich trotzdem das Wort
hier zu nehmen wage, so halte mich fiir tollkithn, weil ich
mich unterfange, deiner GroBe, deren Bedeutung ich nicht
nach Gebiihr zu schitzen vermag, gerecht zu werden ver-
suche. Bewundern kdnnen dich alle, dir gleichkommen
nur wenige, aber niemand vermag dich zu tadeln.

Alle deine Vorziige mogen aber fiir jetzt im Schatten
bleiben. Nur von deinem Stil will ich sprechen, dem du
noch nicht einmal sonderliche Pflege schenkst. Wie
wundersam beriihrt er mich! Welches Entziicken bereitet
er mir! Er ist gelehrt, ist nachdrucksvoll und wohigeformt.
Leicht flieBt er dahin und des Genius Licht leuchtet aus
ihm. Nichts ist geschraubt, nichts ist trivial, mag man
auf die Form, mag man auf den Inhalt blicken. Oft lesen
Polizian und ich deine Briefe, die du an uns oder an
andere gesandt hast, und jeder neue iiberstrahlt den eben
gesehenen. Immer neue Schonheiten begegnen dem
lesenden Auge. Fortwihrende Bewunderung raubt uns
die Zeit zum atmen. Welche Uberzeugungskraft entquillt
ihnen! Du willst, daB sie auf die Seele des Lesers Ein-
druck machen. Wahrlich, sie erfilllen deinen Wunsch.
Besonders aus deinem letzten Briefe erfuhr ich an mir
ihre starke Wirkung. In diesem Briefe schiltst du die
Scholastiker Barbaren. Wie das niedere Volk, schreibst
du, hitten sie sich benommen. Roh und ungebildet seien
sie gewesen. Schon wihrend ihres Lebens hitten sie
nicht eigentlich gelebt, oder die Erinnerung an sie sei
bereits 14ngst verweht. Wenn sie aber noch lebten, dann
triigen sie das Leben nur zur Strafe und zur Schmach.

Diese AuBerungen haben mich sehr gepackt und mit

Scham und Reue tief erfilllt. Habe ich doch sechs Jahre
7 Pico della Mirandola
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uns dabei des Stumpfsinns und der Schwerfilligkeit be-
zichtigen? Ich will mich gerne mit dem, derdiese Behauptung
vertritt, auseinandersetzen. Er moge erfahren, daB die als
Barbaren Gescholtenen den Gott Merkur nicht im Munde,
wohl aber in ihrem Herzen trugen, daB ihnen die Weis-
heit nicht fehlte, wenn ihnen auch die Gabe der Bered-
samkeit nicht verliehen ward. Nicht der 14dt eine Schuld
auf sich, der seine Gedanken nicht in zierliche Worte hiillt,
wohl aber der, der Weisheit und Schmuck der Rede wahl--
los vermischt. Denn wem gefillt an einer ehrsamen Jung-
frau eitel gedrehtes Lockenhaar? Wer liebt es, wenn sie
ihr Antlitz mit Schminke bemalt? Zwischen dem Berufe des
Redners und dem des Philosophen besteht ein so schreien-
der Gegensatz, daB beide nicht einmal miteinander in Zwie-
spalt geraten konnen. Sage, was ist denn des Redners
Aufgabe anders als zu liigen, zu tiuschen, Trugreden zu
spinnen und rhetorische Taschenspielerstiicke aufzufiihren?
Es gehort zu seinem Amte, sagt man, ganz nach Belieben
aus schwarz weiB und aus weiB schwarz machen zu kdnnen.
Er soll eine Sache aufzubauschen und willkiirlich zu ver-
kleinern verstehen. Er soll gleichsam die magischen Kiinste
des Redens beherrschen, um jedem Dinge ein ander Ge-
sicht, als es wirklich hat, geben zu kdnnen. Er soll ver-
stehen, dem Falschen den Schein der Wahrheit zu verleihen
und seinen Horern Erdichtungen als Wirklichkeiten vorzu-
gaukeln. Was ist das anders als Liige und Betrug, was
anders als Fertigkeitin Taschenspielerstreichen? Nie wird
der Redner etwas mit dem Philosophen gemein haben,
dessen Studien ausschlieBlich auf die Erkenntnis und Be-
griindung der Wahrheit gerichtet sind. Nicht der Schmuck

der Rede, sondern nur die innere Wahrheit der Gedanken
1‘
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nachlissig in der Pflege seiner weltlichen Interessen, so
wire er kein Bilrger, und setzte jener fiir sie seine Krifte
ein, so wire er kein Philosoph. Hitte Pythagoras ohne
Nahrung leben kdnnen, so hitte er nicht einmal Kohl und
Riiben zu sich genommen. Hitte er seine Gedanken durch
den Blick allein {ibermitteln kdnnen, ohne sie erst in die
Sprache kleiden zu miissen, so wire iiberhaupt kein Wort
oiber seine Lippen gekommen. —

Es ist nicht unsere Aufgabe, unsere Schriften zu tiber-
schminken, unseren Gedanken elegante Mintelchen umzu-
legen und sie in weichen Rhythmen vorzutragen, sondern
wir haben ernst und einfach die Wahrheit zu sagen. —
In unseren Schriften achten wir stets auf das Was, aber
nicht auf das Wie. —

Den Beifall der Menge erstreben wir nicht, das Ohr der
Horer wollen wir nicht kitzeln durch liebliche Weisen.
Uns liegt viel mehr an der schweigenden Bewunderung
jener wenigen, deren Blicke bis in den Kern der Sache
vordringen, welche die Innenseite der Dinge gewahren,
seien dieses nun Dinge aus den Griiften der Natur oder
Offenbarungen aus den erhabenen Tempeln Gottes.

Statt uns anzuklagen, mdge man den Scharfsinn unserer
Forschung, unseren Weitblick und unsere Geisteskraft
bei spekulativen Betrachtungen und die Entschiedenheit
in unseren Urteilen bewundern. Wie groB war unsere
Gabe, das Verwickelte zu entwirren und verschlungene
Gedankenfdden lichtvoll darzulegen! Welche Fertigkeit
besaBen wir, durch iilberzeugende Syllogismen Falsches in
seinem Ansehen zu mindern und das Wahre zu unterstiitzen!

Das sind die Bedingungen, lieber Hermolao, unter denen
wir uns bis jetzt im Strome der Zeit am Leben behauptet
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der laB seine Sinne daheim. Ziehe dich auf dich selbst
zuriick, in die Tiefe deines Geistes. Nimm dir des Thyaneus’
Gehor, und du wirst, enthoben in selige Regionen, das
Spiel Apolls voller Entziicktheit vernehmen. Offnest du
den Worten der Philosophen in rechter Weise dein Ohr, so
werden sie wie Honig dir diilnken. Schlichter gesprochen:
erscheint der Philosoph weniger gewihlt in seiner Rede, so
liegt das daran, daB er mit den technischen Mitteln der Rede-
kunst nicht so vertrautist. Uber den Mangel solcher AuBer-
lichkeiten muB man hinwegsehen, sonst gliche man einem
Menschen, der bei einer Untersuchung des Sokrates itber
Fragen der Moral, iiber dessen zerrissenen Schuh und
iber seine liederliche Kleidung sich aufhielte und von
seinen ungepflegten Nigeln sich angewidert fithite. Tullius
Cicero fordert von einem Philosophen nicht Beredsamkeit,
wohl aber, daB der Inhalt seiner Darstellung, der Sinn
seiner Lehre allen Anspriichen geniige. Da Platon die
gefahrliche Wirkung der Dichter erkannte, so hatte er
ihnen in seinem Staatswesen keinen Platz angewiesen.
Die Regierung sollte in den Héinden der Philosophen
ruhen. Sollten diese aber in die leichtfertige Weise der
Rhetoren verfallen, so drohte ihnen die Strafe der Ver-
bannung$3).

Du verweisest auf Lukrez, um zu zeigen, daB, wenn auch
die Philosophie nicht lieblichen Schmuckes bediirfe, seine
Anwendung doch die Herbheit ihrer Erdrterungen mildern
wilrde. Es vertreibt filr sich allein schon der Wermut die
Krankheit, und doch mischen wir ihm Honig zu, um der
Jugend die Bitterkeit der Arznei zu verstiBen.

Fiir dich, mein Lukrez, war dieses Verfahren vielleicht
angebracht, da du fiir Kinder oder fiir das Volk deine
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hinaus, ich will, was ich nicht will und tue, was er mir be-
fiehlt. — —

Jetzt meldet sich noch ein neuer Gegner und spricht:
GewiB ist die Weisheit an sich etwas Verehrungsvolles
und Gottliches und bedarf nicht fremden Schmuckes.
Aber warum ihr diesen durchaus miBgdnnen? Wer weiB
nicht, daB das, was fiir sich selbst wirkt, durch kunstvolle
Verzierung nur um so reizender wird?

Dieser Behauptung trete ich entgegen. Es gibt viele
Dinge, die ein hinzugefiigter Aufputz nicht verschont.
Das gilt besonders filr solche Dinge, die schon von
Natur aus in tadellosem Zustand sich befinden, so daB
jede Verdnderung nur nachteilig wirken wilrde. Ein
Marmorbau vertrigt keine Malerei. Bringst du noch
Stuckornamente an ihm an, so nimmst du ihm etwas von
seiner Wiirde und Schonheit. Nicht anders steht es mit
der Weisheit. Die Abhandlungen der Philosophen werden
durch duBeren Bewurf nur dunkler, nicht lichter. Kennst
‘du nicht das Sprichwort, daB ein schnes Gesicht durch
Schminke entstellt werde? Verbrimt man einen wertvollen
Kern mit nichtigem Flitter, so fiigt man ihm Schaden zu.

Deshalb tritt die Philosophie in voller Schlichtheit vor
die Welt hin und setzt sich so ihrem Urteil aus, weiB sie
doch, daB ein solches Benehmen ihr iiberall Zustimmung
erweckt. Je mehr du sie zurechtzupfst, desto mehr be-
raubst du sie ihrer urspriinglichen Schodnheit und ihres
Wertes. Deshalb sage ich dir: Spiele nicht in ihr mit
fiberladenen Tropen, tiberschwemme sie nicht mit einer
Flut tdnender Phrasen und &hnlichem Wortgeklingel. LaB
sie, wie sie ist. Jede Verdnderung, sei es ein Zusatz oder
ein Abzug, ist eine Schindung.
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ein Akt der Willkiir ist, ihr euch jedoch striubt, ihre
Sprache als rdmisch-lateinische anzuerkennen, dann nennt
sie einfach gallische, britannische, spanische Ausdrucks-
weise oder bezeichnet sie einfach als parisische Schul-
sprache. Sicherlich, wenn sie zu euch reden, dann kann
es wohl geschehen, daB sie teils verlacht, teils gar nicht
verstanden werden. Aber auch das Umgekehrte wire
der Fall. Als der Skythe Anacharsis nach Athen. kam,
beging er hier gar manchen Sprachschnitzer. Nicht
besser wire es umgekehrt einem nach Skythien ver-
schlagenen Athener ergangen.

Weshalb aber war es denn ndtig, so wendest du ein, daB
sie sich eine neue Sprache zurecht machten und nicht latei-
nisch sprachen, da sie doch Lateiner waren? Das konnten
sie nicht, Hermolao. Wenn sie an dem Himmel die Wege des
Fatums zu erkunden suchten und die Ordnung und den
Zusammenhang der weiten Welt, wenn sie die Natur der
Elemente, die Michte des Entstehens und Vergehens, das
Einfache und das Zusammengesetzte erforschten, so konnten
sienicht zu gleicher Zeit bei Cicero, bei Plinius und bei
Apulejus die Eigentiimlichkeiten und die Gesetze der
romischen Sprache studieren. — An dem Gelde interessiert
uns nicht die Prigung, sondern wir fragen nach dem Material,
aus dem es verfertigtist. Zieht nichtjedermann das ungefiige
gearbeitete aber reine Gold der Teutonen der kunstvoll
geprigten aber an Metallwert geringen Milnze vor, selbst
wenn sie Roms Stempel trigt? Ohne Sprache kann der
Mensch leben, wenn auch nicht bequem, ohne Herz aber
nicht. Geschicklichkeit im literarischen Ausdruck gehdrt
zur hoheren Kultur, um aber Mensch zu sein, bedarf es
vor allem der Philosophie.
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zu kleiden vermag. Dieser flieBt tiber von hdchster Bered-
samkeit, aber sein Reden gebiert Frevel. —

So etwa wiirden die Scholastiker sich verteidigen. In
bezug auf scharfsinnige Zuriickweisung des Vorwurfs viel-
leicht noch viel besser. Zwar wiirde ich selbst nicht jeden
Punkt ihrer Rechtfertigung unterschreiben, noch bin ich
der Meinung, man miisse ihnen durchaus beipflichten.
Doch habe ich mich in dieser gleichsam ein wenig an-
riichigen Materie ohne Scheu ergangen, sowohl um meinen
Geist leuchten zu lassen, als auch von der Absicht geleitet,
dich zu einer Entgegnung herauszufordern, so wie Glaukon
ein Loblied auf die Ungerechtigkeit anstimmte, nicht aus
Oberzeugung, sondern um Sokrates zum Lobe der Gerech-
tigkeit aufzustacheln4). Nur weil ich deine Ansichten tiber
den Wert der Beredsamkeit hdren wollte, habe ich deine
AuBerungen in so freimiitiger Weise angegriffen. Hétte ich
selbst eine so geringe Meinung von der Bedeutung gefilliger
Formen in der Darstellung, so hitte ich mich ja nicht, wie
ich jiingstens tat, von den Scholastikern zu der griechischen
Literatur gewendet, und ich hitte deinen nicht genug zu
rithmenden,, Themistios “fastganz unberiicksichtigtgelassen.

Wilnschest du aber, daB ich dir iiber einen anderen
Punkt frank und frei meine Ansicht ausspreche, so hore:
Die Art unserer modernen Grammatisten, die ein groBes
Geschrei erheben, wenn sie nur zwei Worte nach ihrem
Ursprung ableiten kdnnen, und die sich gebérden, als kdnne
gegen sie keine Philosophie aufkommen, hat mir Ekel und
Widerwillen verursacht. Wir wollen, so sprechen sie, euere
Philosopheme gar nicht. Ist ein solcher Diinkel weiter
verwunderlich? Nec Falernum canes. Mit Falerner
wissen Hunde nichts anzufangen.
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erscheinen. Sowohl in Rom als an jedem anderen Orte
der Erde warten die Fiirsten nicht erst auf mich, um einen
Hofling zu haben. Sie haben derer die Fillle, fiber die
sie ganz nach ihrer Laune bestimmen, und die sie, mit den
Worten des Plautus, wie eine Handmilhle nach ihrem
Belieben drehen kdnnen.

Auf das, was du mir tiber die Dinge der Heirat und Ehe
schreibst, gehe ich nicht weiter ein. Ich bin Davos und
nicht Odipus. Und wiére ich Odipus, so wollte ich’s doch
nicht sein®). Was das bedeuten soll, erklire dir selbst.
Findest du’s, so gleiche Harpokrates®). Ich aber nehme
in allen Punkten, die sich auf diese Dinge beziehen, von
Kopf bis zu FuB festbewehrt, Stellung?). Du solltest mich
auch gar nicht nach meinen etruskischen Kompositionen
fragen, denn schon vor einiger Zeit habe ich allem Liebes-
getindel Valet gesagt. Doch will ich dich auf ein Ereignis
aufmerksam machen. Sollte es dich geliisten, deiner Laura
wieder ein Liebesstdndchen darzubringen, so warte damit
noch einige Tage. Denn vielleicht werden binnen kurzem
unsere Landsleute ein Gedicht ,,Uber die Liebe“ lesen, wie
sie es noch nicht vor Augen gehabt haben. Und du kdnntest
aus ihm mehreres entnehmen, was deiner Absicht dienen
konnte. — —

Du trittst fir unseren Freund Florian wegen seines
unglicklichen Liebeshandels ein, du suchst ihn zu ent-
schuldigen und zu beruhigen, und du tust Recht daran.
Um sich zu trosten, mdge er an das Schicksal mancher
Geschichtsschreiber, an Dichter, ja an Philosophen denken.
Er moge hinblicken auf die Liebesirrungen groBer Méanner,
auf Davids und Salomons Fehltritte. Von Aristoteles mdchte

ich schweigen. Héufig genug lief er dffentlichen Dirnen
8¢
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reichen, und keines Menschen Mitleid moge ihm zuteil
werden. Jetzt verdient jener mit Recht Entschuldigung und
Verzeihung, der seine Tat so tief bereut, daB er sich der
Wohitat der Entschuldigung nicht fiir wiirdig hdlt. Doch
darin treibt es Florian zu weit, daB er selbst das Andenken
an den Vorfall durch eine literarische Darstellung zu
verewigen, und nicht durch seine folgende Lebens-
filhrung zu verwischen strebt. Lebewohl. Empfiehl mich
bestens deinem Herrn und der ganzen Familie Borro-
maeo1l), die ich stets geliebt habe und nun besonders
liebe.
Perugia, den 15. Oktober 1486.

Giovanni Pico an seinen Neffen Giovanfrancesco!?)
(Werke S. 231 ff)

DaB sich dir nach deiner Abreise von hier so zahl-
reiche Gelegenheiten zum Bbsen entgegenstellen, sollte dich
nicht weiter wundern. Wire nicht eher das Gegenteil
merkwliirdig, wenn dir allein von allen Menschenkindern
der Weg zum Himmel sonder Mith’ und SchweiB offen-
stiinde? Sollte dich allein die Welt mit ihrem Truge und
der Teufel mit seiner Arglist nicht zu verlocken suchen?
Wire es nicht héchst seltsam, wenn du allein in deinem
Fleische den Trieb sinnlicher Begehrlichkeit nicht triigest,
ein Trieb, der gegen den Geist sich auflehnt und uns
nach einem Trunke aus Kirkes Schalen in ungeheuer-
liche Tiere verwandelt? Deshalb spricht der Apostel
Jakobus: Frohlocket, meine Briider, wenn ihr ohne Ver-
schulden in Versuchungen geratet.

Wo besteht Hoffnung auf Ruhm, wenn keine Hoffnung
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dreht sich die Sorge unseres Lebens, seiner Erwerbung
opfern wir unsere Kraft, und doch gelangen wir kaum
wirklich in seinen Besitz. Die Giiter des Himmels aber,
Werte von unzerstdrbarer Dauer, die kein irdisches Auge
je geschaut, von denen kein Ohr je vernommen, die keines
Menschen Sinn je erdacht hat18), die sollten uns im Schlafe
und Traume, fast wider unseren Willen, anheimfallen? —

Ja wahrlich, wenn das Gliick der Erde in Trigheit und
stumpfer Tatenlosigkeit milhelos erworben wilrde, dann
wire es verzeihlich, wenn jemand aus Scheu vor An-
strengung lieber der Welt und ihren Herren als unserem
Gotte dienen wollte. Harren unserer aber auf dem Wege
zum Himmel nicht groBere Milthen als auf der langen Bahn
zu den irdischen Giitern, von der der Hilfeschrei der Ver-
dammten uns entgegenwimmert: ,bis zum Vergehen er-
mattet, lagern wir auf dem Pfade des Bésen“, dann bedeutet
es filrwahr die Spitze alles Wahnsinns, nicht den glor-
reichen Weg zu wihlen, als dessen Ziel der Lohn des
Hochsten winkt, sondern den, welcher der Verdammnis uns
entgegenfithrt. Wie groB ist der Frieden und wie rein
die Gliicksstimmung desjenigen Menschen, dem keine
Gewissensangst die Kehle einschnfirt, und den keine
Erinnerung an irgend ein Vergehen wie kalter Schauer
durchrieselt!

Sage, welchen GenuB. der Erde soll ich mir wilnschen?
Wenn ich nach einem begehre, so erlahmen bald meine
Krifte. Besitze ich ihn, so umfingt er mich mit Ver-
blendung. Lasse ich ihn, so quilt mich peinigendes Ver-
langen. Zweifelst du, mein Sohn, daB der Gottlosen Seele
von bestindiger Unruhe und Sorge gemartert wird?
Nur das Wort Gottes besteht. Es allein t4uscht nicht, noch
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HaB, Mord, Hader, List und Bosheit. Sie sind Ver-
leumder, Gottesverdchter, Frevler, Hoffdrtige, Ruhmredige,
Erfinder von Schlechtigkeiten, Unverniinftige, Treulose,
Storrige, Bundbriichige, Unbarmherzige, die zwar Gottes
Gerechtigkeit tiglich schauen und doch nicht erkennen;
wahrlich, die solches tun, sind des Todes wiirdig, und
um so mehr die, welche solches nicht allein tun, sondern
auch Gefallen haben an denen, die es tuni6),

So also, mein Sohn, trage kein Verlangen, denen zu
gefallen, denen sogar die Tugend nicht geféllt. Halte dir
des Apostels Wort stets vor Augen: geziemt es sich nicht,
Gott mehr zum Wohlgefallen zu sein als den Menschen?
Wire ich den Menschen aber wohlgefillig, so wire ich
Christi Knecht nicht!?). — —

Wenn ich den Blick auf der Menschen Treiben richte
und ihr Streben und Dringen betrachte, dann weiB ich
nicht, soll ich sie filr verblendete und irrende Narren
halten, oder soll ich Mitleid mit ihnen empfinden? Soll ich
mich iiber sie wundern, oder soll ich sie beklagen? Es
ist der Gipfelpunkt der Verblendung, an das Evangelium
nicht zu glauben, dessen Wahrheit das Blut der Martyrer
verkilndet und aus der Stimme der Apostel wiederklingt,
dessen Wahrheit die Wunder beweisen und die Vernunft
bestitigt. Fiir das Evangelium zeugt das Weltall, die
Elemente kiinden von ihm, und die Ddmonen bekennen
seine GrdBe. Aber noch groBer wire deines Geistes Ver-
irrung, wenn du, ohne an der Wahrheit des Evange-
liums zu zweifeln, doch einigen seiner Lehren gegeniiber
Gleichgtiltigkeit triigest. Wenn aber jene Worte wahr sind,
daB ein Reicher schwerlich in das Himmelreich gelangt18),
weshalb lechzen wir dann tiglich nach Vermehrung unserer
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Wenn ich auf das Gebet hinweise, so meine ich damit
nicht ein Lippenbewegen, ein Gebet, wie es Tausende
ohne Empfindung plappern. Ich meine vielmehr ein Gebet,
das aus den Tiefen unserer Seele, aus den heimlichen Ver-
stecken unseres Herzens lautlos zu Gott emporsteigt. Nicht
die Linge des Gebetes tut’s, sondern inbriinstige Hinge-
bung und heilige Begeisterung. Schluchzen und Seufzen
mogen es unterbrechen. Endlose Folge toter Sdtze und
leeres Wortgewisper laB beiseite. — — Nichts erfreut
Gott mehr, nichts schafft dir groBeren Nutzen als ,Tag
und Nacht in den heiligen Schriften zu forschen“24). Denn
in diesen Schriften ruht eine lebenschaffende, urgewaltige
Kraft, die den Geist des Lesers, der sich reinen Herzens
und in voller Demut ihnen hingibt, erfiillt mit einer wunder-
samen Fihigkeit zur Liebe Gottes.

Doch jetzt habe ich den Umfang eines Briefes iiber-
schritten. Einmal ri mich der Gegenstand selbst mit sich
fort, dann aber noch ein besonderes, wundersames Gefithl
der Liebe, das ich schon von jeher fiir dich empfunden
habe, in dieser Stunde aber mit aller Macht empfinde, und
in dem ich durch deine heiligen Vornahmen verstirkt
worden bin.

Zum SchluB will ich dich noch an zwei Punkte er-
innern, liber die ich schon h&ufig mit dir gesprochen
habe, als du bei mir warst, ndmlich: vergiB niemals,
daB Gottes Sohn fiir dich gestorben ist, und denke
daran, daB, selbst wenn du noch lange leben solltest,
doch der Tod dir stiindlich nahe ist. Das sind gleichsam
zwei Stacheln: der eine ist der Stachel der Todesfurcht,
der andere der Stachel der Gottesliebe. Mit ihnen peitsche
dein RoB durch die kurze Bahn des fliichtigen Erdenlebens
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Heiligen, welche GeiBel, Ketten, Gefingnis und Marter
jauchzend ertrugen, da sie auf Christus blickten, mdge auch
uns leiten. Durchstrémt dich nicht heilige Begeisterung bei
dem Gedanken, daB du armselig-niederes Gebilde be-
gnadet sein sollst, fiir ihn, den Hohen und Herrlichen, zu
leiden? — Lobt dich ein Wackerer um deiner Tugend
willen, dann niherst du dich Christi Vorbild. Der Lohn,
der ihm von den Menschen wegen seiner Tugend ward,
bestand darin, daB man ihn ans Kreuz schlug. Darum
hat ihn Gott erhdhet, wie der Apostel schreibt, und hat
ihm einen Namen gegeben, der {iber alle Namen ist2).

Was kann man mehr begehren, als von der Welt den
Kreuzestod zu empfangen, um von Gott zum Himmel
emporgehoben zu werden? ErhOht dich die Welt, dann
verwirft dich Gott. L#Bt er dich kreuzigen, so gehst du
zum ewigen Leben ein. Erhoht er dich doch zu ewigem
Ruhme.

Wenn die Welt dir Beifall zollt, so wird bei Gott deine
Tugend wohl! kein Gefallen erwecken, denn sie soll dir
einzig und allein dazu dienen, zu ihm dich zu erheben;
und er freut sich nicht, wenn du der Menschen Wohl-
wollen erwirbst. Und wer so tut, der bilBt etwas ein an
seiner Lauterkeit, auch verliert er etwas an dem Lohne,
welcher dem Menschen im Himmel in reicher Fillle zu-
teil werden wird, wenn er beginnt, das irdische Leben,
in dem alles eng und diirftig ist, von sich zu schiitteln.
Heilbringend sind die Verleumdungen, die uns im Glauben
stérken, denn sie verwehren, daB des Gerechten Bliite be-
fleckt werde vom Pesthauch eitelen Ruhmes und die Zweige,
die der Ewigkeit entgegenreifen, krank werden vom nich-
tigen Lohne der Welt und zu Boden fallen. Wir aber
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keit miteinander hadern und wahnsinnige Reden filhren,
wie jemand, der seiner Sinne nicht michtig ist. Wie eine
wilde Jagd rasen sie dahin, sonder Pfad und Ziel. —
Blind sind die Fithrer, blind das Gefolge und jdhlings
iberrascht sie der Tod. Und doch ist auch ihnen ge-
sagt: Diese Nacht wird man deine Seele von dir fordern
und wes wird’s sein, das du bereitet hast®))? Dann
werden jene dich beneiden, die dich verachtet, es werden
dich preisen, die dich verhohnt. Jetzt wollen sie dir
folgen und kdnnen es nicht, weil sie nicht wollten, als
sie noch konnten.

Siehe, mein Sohn, ich liebe dich von ganzem Herzen,
und darum richte ich mein Wort an dich mit aller Dring-
lichkeit. LaB nie der Menschen Gerede deinen Weg be-
stimmen, nur Gott mbge dein Fiihrer sein. — Zu ewiger
Marter werden deine Verichter dahinsinken, Gottes Ge-
rechte aber zu ewigem Ruhme eingehen. Es steht ge-
schrieben: Fiirchtet euch nicht vor denen, die den Leib
toten, — filrchtet euch aber vor dem, der die Seele in
die Holle schicken kann®!). — Auf das Innere deines
Wesens wende den Blick. Rufe oft aus tiefstem Herzen
empor zu dem gnadenreichsten Vater: Nach dir, Herr,
verlanget mich; mein Gott, ich hoffe auf dich. LaB mich
nicht zuschanden werden, daB sich meine Feinde nicht
freuen liber mich. Denn keiner wird zuschanden, der deiner
harret; aber zuschanden modgen jene werden, die losen
Verdchter. Herr, zeige mir deine Wege und lehre mich
deine Steige. Leite mich in deiner Wahrheit und lehre
mich; denn du bist der Gott, der mir hilft; téglich harre
ich deiner%?). Denke daran, daB der Tod stets auf uns.
lauert und daB unser Leben nur ein Punkt, ja, weniger
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Giovanni Pico an Jacopo Antiquario ®)
(Werke S. 257 f)

Unter den Vergnilgen, die mir widhrend meines Auf-
enthaltes in Florenz Angelo Poliziano, meiner Uberzeugung
nach der groBte Schriftsteller unseres Zeitalters, seiner Ge-
wohnheit gemiB bereitet hatte, war das nicht das kleinste,
daB er mir deine inhaltsreichen und stets formvollendeten
Briefe zur Lektiire ibergab. Sie erweckten in mir ein
wahres Entziicken, sowohl wegen der unvergleichlichen
Weisheit, mit der du die mannigfachsten Punkte be-
handelst, als auch wegen der edlen Pflege der Sprache
und der Besonnenheit des Urteils. Aber sie erfreuten mich
auch wegen der in sie eingeflochtenen ehrenvollen Er-
wihnung meines Namens. So hatte ich nicht nur Freude
an deinen Briefen, sondern ich selbst gefiel mir in ihnen.
Denn dem Urteile eines solchen Mannes, der seine wahre
Meinung nie verhehlt, darf man mit vollem Fug und Recht
- Vertrauen schenken.

So war ich dir auf doppelte Weise verpflichtet. Aber
diese Verpflichtung empfand ich nicht als Zwang, sondern
als Wohltat. Und doch habe ich nicht einmal daran ge-
dacht, dir zu danken, so daB du mich vielleicht als un-

“dankbar und bAuerisch haltst. Als aber zwischen dir und
Poliziano jener briefliche Gedankenaustausch stattfand,
da hiitete ich mich, die Harmonie der musischen Reden
durch das unmelodische Geschnatter der Elster zu
stdrend4), Hitte ich mich eingemischt, so wire es ge-
wesen, als wenn in der Schwine Wechselgesang eine
Gans miBtdnend hineinkrichzt. AuBerdem wuBte ich ja,

daB dir unser Polizian meine Gesinnung iiber dich mit-
9 Pico della Mirandola
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nicht sparest. Sei ihnen ein gerechter, d. h. ein strenger
Lehrmeister, der keine Nachsichtiibt. Denn welches Unrecht
wire groBer als das, den Freund zu tiuschen, der sich dir
vollig anvertraut? Auchbinich nichtso zimperlichen Geistes,
daB es mich krdnkte, in meinen Schriften auf Fehler hin-
gewiesen zu werden oder dem Beurteiler gram wére und
"fiber ihn Klage fithrte. Weder du noch ein anderer kann
ja wissen, wie wenig mich selbst die Gedichte befriedigen.
Ich will durchaus nicht dem Suffenus gleichen®%). Die
Menschen verfallen gar zu schnell in Selbsttiuschung und
sehen nicht den Hocker auf ihrem Rilcken. Deshalb versage
mir, der dir so innig Freund ist, in einer so ehrenvollen
Frage nicht deine Hilfe. Aus vollem Herzen erbitte ich
sie von dir. Wire ich in der Lage, dir in entsprechender
Weise meine Dankesschuld abzustatten, dann wiirde ich
nicht einen Augenblick zdgern. Pflegten sich doch auch
Apelles und Lysippos durch wechselseitige Unterstiitzung
in ihrer Arbeit zu fordern. Lebewohl.

Angelo Poliziano an Giovanni Pico %)

Du bist ein gar zu freundlicher Gesell, da du mir mit
deinen Liebesgedichten eine so feine Schlinge zu legen
suchst. Ich soll dir ein strenger, unparteiischer Richter
sein? Widersteht doch meiner Stirne die Runzel des Tadels.
Trotzdem habe ich, wie du befiehlst, die entzlickende
Schar deiner SproBlinge bei mir aufgenommen. Dieser
Vorgang erinnert mich an die Fabel, in der der Liebesgott
den Waldgott Pan zum Richter seiner H4ndel einsetzen
wollte. Glaubst du, ich kdnne gegen der Venus ganzes

Gefolge auf den Kampfplatz treten? Denn nichts geringeres
o
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Giovanni Pico an Angelo Poliziano (Werke S. 245)

Keinen freundlicheren, keinen liebenswiirdigeren Emp-
fang, bekennen meine Liebesgedichte, hdtten sie jemals
finden konnen, als den, den du ihnen bereitet hast. Und
sie selbst schitzen sich um so gliicklicher, je mehr
sie durch die Durchsicht, der du sie unterzogen hast,
gewonnen haben. Wer wollte auch nicht von einer
solchen Hand den Todesstreich empfangen? Nur den
einen Schmerz empfinden sie, daB sie schonender, als
ihnen gebithrte, behandelt wurden, und sie fiirchten,
deine Liebe zu ihnen habe dich gegen ihre Gebrechen
blind gemacht. Und schlieBlich hat sie noch ein Zweifel
beschlichen. Dein Urteil sonst in Ehren, so kdnnen sie
ihm doch in diesem Falle nicht unbedingt Vertrauen
schenken. Du steckst sie ins Gefdngnis, doch sie wollen
nicht im Gewahrsam schmachten und fordern ihre Freiheit
und dffentliche Rechtsprechung?).

Was aber soll ich tiber die funkelnde Heiterkeit deines
»Epiktet“ sagen? Wie strahlt er vor Lustigkeit und Uber-
mut, und selbst Cato wiirde sich nichts vergeben, wenn
ihm ein Licheln iiber ihn auf die Wangen trite. Kaum
war er, der Stoiker, iiber die Schwelle meines Hauses
getreten, als er seine Toga in elegante Falten legte und
ausrief: Sieh, welche Flut von Fehlerzeichen, von Signalen
zur Verbesserung. Wer konnte ein zustimmendes Lachen
unterdriicken, als er so in der liebenswiirdigsten Weise
seinen Spott trieb? Deshalb setzte ich mich gar nicht
zur Wehr vor seinen Pfeilen), weil er bemerkt, daB
er jedes Zwischenwort gehorig erwidern wilrde, wenn
er in seiner Rede eine Unterbrechung erfithre, und
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nicht einmal bemithen sie zu widerlegen oder zuriickzu-
weisen. All unser Sinnen soll eingestellt sein auf jenen
letzten Tag, gleich wie der Wanderer seines Obdachs
eingedenk ist. Wir wollen die Dinge besitzen, nicht aber
sollen sie unser Herr sein4?).

So 1aBt uns das Schweigen lieben, nichts aussprechen,
was nicht gut durchdacht ist. LaBt uns Sorge tragen, daB
die Andern nur selten {iber uns, wir aber nie iiber sie
spotten und hdhnen. Und um in einen Satz den ganzen
Erfolg der Rede Epiktets zusammenzufassen: wir haben
gelernt, des Lebens Widerwdrtigkeiten zu ertragen und
den Begierden einen Riegel vorzulegen. Sieh, mein
Polizian, wie sehr wir auch im einzelnen unser Leben
nach den Weisungen deines Epiktet eingerichtet haben.
Sieh, wie schnell wir uns den Grundsatz der Stoiker
angeeignet haben, die uns die Mahnung vor Augen halten,
daB der Mensch so lange unvollkommen sei, als er nicht
riistig vorwértsschreitet.

War ich schon iiber den Eindruck dieser Gedanken
bei den anderen ZuhOrern erstaunt, so noch mehr {iber
ihre Wirkung bei mir selbst. Von jeher hatte ich im Lykeion
und der Akademie, doch noch nie in den Wandelgéngen
der Stoa geweilt. Und doch hat mich die Rede des Greises
so voll und ganz von der Richtigkeit seiner Gedanken ilber-
zeugt, daB ich mich ohne jeglichen Vorbehalt, sozusagen
nicht nur mit meinen FiiBen, sondern auch mit den Hinden
und dem ganzen Korper, auf seine Seite stelle. — Lebe-
wohl.
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Ruhm dir erhiltst, wenn das Haar dir einst weiB wird.
Papinian4%) und Spartian4®) nennt man das Asyl des
Rechtes und die Schatzhiiter der Rechtsgelahrtheit. Du aber
wirst einst bei uns das Asyl unserer einheimischen Wissen-
schaften heiBen, du wirst das ewig ergiebige Schatzhaus
sein, das die Fiille der tiefsten Erkenntnisse birgt — nein,
ich widerrufe, was ich soeben gesagt: nicht einstens wirst
du es sein, du bist es uns jetzt schon. Was in den
Schluchten der Wissenschaften vergraben, dir steht’s zu
Gebote; nichts ist so entlegen, das dir nicht zur Hand
ist. Du scheinst, aller Wissensgebiete unbedingter Herr-
scher zu sein. Dir dient, was griechischer Geist einst er-
sann, dir dient der Rbmer Erkenntnis. Bald schweifst du
auf diesem, bald wieder auf jenem Gefilde einher und
entnimmst einem jedem die Garben. Und wie des Erd-
bodens Kraft sich hebt und gesundet, wenn man mit der
Gattung des Samens, die man ihm einstreut, wechselt, so
erfrischt auch der Wechsel der Studien den Geist und
macht das Mihen ergdtzlich. Dir erlaubt es deine Be-
gabung, wenn dein Kopf sich ermattet fithlt von der Er-
griindung der schweren philosophischen Dogmen, ihn zu er-
quicken durchdie siBeren Studien der Dichter. Du hast auch
die vollendete Hbhe des Wissens spielend erreicht, wihrend
wir mit sauerer Mithe kaum die erste Erhebung erklimmen.
Mit ritstiger Kraft hast du den Weg der Tugend bis zum
Ziele durchmessen, wihrend wir uns schleppenden FuBes,
der Schildkrdte gleich, nur langsam emporquilen. Wie
oft entweicht uns ein Stein auf dem holprigen Pfade, und
wir taumeln schwankend zurtick. Dann geht’s, beschwerlich
genug, wieder aufwirts, bis wir aufs neue den Boden ver-
lieren und niederwirts stiirzen.
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vorgetragen, und er hat seine Gedanken so gut verborgen,
daB er in seinen Briefen schreibt, kein Mensch werde seine
wahre Ansicht iiber die gottlichen Dinge seinen Schriften
entnehmen kdnnen. — Ebenso verhdlt es sich mit Mose.
Die Masse des hebrdischen Volkes, alle die Gevatter
Schneider, Kdche, Fleischer, Hirten, der TroB der Knechte
und Migde, denen das Gesetz zum Lesen iibergeben war,
sie konnten dessen gewaltige Last nicht tragen und seinen
Sinn nicht fassen. Mose allein war auf dem Berge Sinai
durch eine gottliche Erleuchtung des Gesetzes Kern bekannt
geworden, und diese Erleuchtung driickte sich auf seinem
Antlitze aus, das ein wundersames Licht fiberstrahlte). —

Gelehrte und Denker aller Zeiten und Volker, des Morgen-
und des Abendlandes, Jiinger des neuen Bundes, eine fast:
uniibersehbare Schar, sie alle haben darum gerungen, die
Weisheit des alten Gesetzes zu ergriinden. Als ich mich
nun selbst an diese Arbeit machte, glaubte ich nicht, noch
etwas Neues beibringen zu kdnnen. Da fiel mir eine alte
Vorschrift des mosaischen Gesetzes ein: Niemand soll
seinen Acker bis auf den ZuBersten Rand abernten, sondern
einen Teil desselben soll er unberiihrt fiir die Armen und
Notleidenden lassen 5).

Da begann ich neuen Mut zu fassen und zu hoffen, daB
die fritheren Erkldrer vielleicht einen Abschnitt des Gesetzes-
feldes fiir mich freigelassen hitten. Und meine Hoffnung
wuchs, als ich an die ungeheuere Ausdehnung und die un-
erschdpfliche Fruchtbarkeit des Feldes und an die im Ver-
gleich dazu immerhin kleine Zahl der Arbeiter dachte, so
hervorragende Minner sich auch unter ihr befanden. —
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zwischen ihnen waltenden Unterschiede, deren es sehr
viele gibt.

Diese drei Welten nun hat Mose bei dem Bau seiner
wunderbaren Stiftshiitte genau nachgebildet. Diese wies
eine Dreiteilung auf?). Dem ersten Teile fehlte das Dach;
Regen und Schnee und den brennenden Strahlen der
Sonne war freier EinlaB gewihrt. In seinem Raume
herrschte ein Gewimmel von Menschen aller Art, reinen
und unreinen, und hier brachte man Tiere zum Opfer dar.
Hier prallten die Gegensitze aufeinander, denn in fort-
wihrendem Wechsel folgten sich Leben und Tod. Des-
halb ist dieser Teil mit Recht als eine Nachbildung der
irdischen Welt anzusehen.

Die beiden anderen Teile dagegen schirmte ein festes
Dach, kein Unrecht und keine Unbill trat in sie ein. Beide
galten als heilige Rdume, und sie entsprachen den beiden,
fiber dem Monde liegenden Welten, in denen nach Luzifers
Sturze kein Flecken und keine Siinde sich noch finden.
Deshalb flutete auch in der zweiten Abteilung der Stifts-
hiitte, entsprechend der himmlischen Sphire, goldener
Glanz, der von dem siebenarmigen Leuchter ausging, den
alle Erkldrer als einen Hinweis auf die sieben Planeten auf-
fassen. In der dritten Abgrenzung aber schwebte das
Allerheiligste, von Cherubinen getragen, als Symbol der
Wohnung der seligen Engel.

Bei dieser Betrachtung stoBe ich noch auf eine weitere
Analogie. Durch Christi Kreuz und Tod ist uns Menschen
der Weg zur iiberhimmlischen Welt, zur Gemeinschaft der
Engel erschlossen worden. Nun zerriB in dem Augenblicke,
in dem der Heiland am Kreuze starb, der Vorhang des

Tempels, der das Allerheiligste von den iibrigen Teilen
10 Pico della Mirandola
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im Himmel aber die Kraft der Bewegung fiir das irdisch-
elementare Wasser, und als solches heiBt es der Mond.
Das Wasser tiber dem Himmel dagegen ist die Menge der
cherubinischen Geister. So ist in allen drei Welten Wasser
vorhanden. Wie groB aber ist der Unterschied seines
Wesens in ihnen! Die irdische Feuchtigkeit erstickt die
Wiérme des Lebens, die himmlische ninrt diese und die
tiberhimmlische {ibt die Funktion reiner Erkenntnis.

In der iiberhimmlischen Welt bildet Gott die erste, ab-
solute Einheit. Unbeweglich thront er {iber den neun
Reihen der Engel und lenkt alles zu sich hin. In der

" mittleren Welt, im Himmel, haben wir das Empyreums?),
das den neun Himmelssphiren wie ein Feldherr seinem
Heere vorsteht, und um welches diese Sph4ren unaufhdrlich
kreisen, wihrend es selbst, als Abbild Gottes, unbeweglich
‘verharrt. Aber auch innerhalb der elementaren Welt gibt
es auBer der ersten Materie neun Sphéren vergdnglicher
Formen. Dreivon diesen befinden sich in dem Zustande der
Leblosigkeit, es sind die Elemente und deren Verbindungen.
Darauf folgen die drei Sphiren der vegetabilischen Natur,
. n4mlich die Reiche der Kr3uter, der Fruchtpflanzen und
der Biume. Endlich drei Sphiren sensualen Lebens, als
unterste und unvollkommenste eine, die durch die Gattung
der Zoophyten charakterisiert wird®), darauf eine hdhere,
deren Vertreter sich aber noch nicht zur Hohe verniinftigen
Denkens erhoben haben, und die in einer dritten Abstufung
die hdhere Tierwelt umfaBt, in der man auf Ans4tze mensch-
licher Geistesbildung sttBt.
AuBer diesen drei Welten gibt es noch eine vierte, welche
.. alles das in sich schlieBt, was in den drei {ibrigen vorhanden

* ist. Das ist der Mensch. Aus diesem Grunde kommen

" 10e
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gerade wie die weiche und zerflieBende Masse des Wachses
durch den Druck und durch die Behandlung der Hand
bestimmte Formen nach dem Belieben des Bildners
annimmt. Da aber die Natur nichts planlos vollfiihrt, sondern
iiberall zu einem Zwecke hinstrebt und um der Erreichung
eines Guten willen handelt, so nimmt man sofort dieses
Ziel als die Zweckursache an, die sich in der fertigen
Form darstellt und aus dem SchoBe der Materie hervor-
wichst. Und so wird diese Endform von Aristoteles als
das dritte(? vierte) Prinzip aufgestellt. Seine Schule aber,
die peripatetische, bezeichnet den Schopfer selbst eher
als diese Ursache und nicht als ein Prinzip. Der gbttlichen
Dinge eingedenk wollen wir, gleich den Schillern des gott-
lichenPlaton, die in der Natur wirkenden Ursachen immer als
gottliche Krifte auffassen, die nur gehorsame und dienende
Werkzeuge in der Hand des gottlichen Bildners sind.
Wenn wir auf die Titigkeit des Handwerkers hinblicken
und die Arbeit seiner Hinde verfolgen, wie sie das Holz
und die Steine in diese und jene Fassung und Ordnung
bringen, dann scheint weiter nichts im Spiele zu sein.
Wir wissen aber, daB die Hinde nur Organe und
Werkzeuge fiir die Pline und Vorbilder sind, die in der
Seele des Baumeisters leben. Wir erkennen also, daB
zwei Ursachen vorhanden sind, eine organische und eine
vorbildliche. Dieser Ansicht entspricht schlieBlich auch
der Standpunkt der Peripatetiker: jedes Werk in der Naturu
ist ein Werk der Intelligenz. Vergleichen wir nun diese
naturphilosophische Betrachtung mit dem, was Mose von
der Schopfung des ersten Tages berichtet, so finden wir
eine vollige Ubereinstimmung zwischen dem jiidischen
Gesetzgeber und den griechischen Philosophen.
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einheitlichen Ausgangspunktes alles Lichtes. Das ist die
zehnte und groBte Sphdre als dem einheitlichen Quell-
punkt des Lichtes, das dann in der neunten erst zum
eigentlichen Lichte wird, indem es die ihm eigentiimliche
Substantialitit annimmt. Jene letzte Sphére iiber den
neun anderen nennen die Theologen das Empyreum.
Die von Einigen aufgeworfene Frage nach der Natur des-
selben, ob kdrperlich, ob unkdrperlich, ist noch unent-
schieden. Nur das ist unbezweifelbar, daB wir in ihm den
Born und das Schatzhaus allen Lichtes besitzen, daB aus
ihm alles Licht wie aus einem Urquell {iber das All sich
ergieBt. In der Theologie der Phonikier heiBt es, wie
Kaiser Julian in seiner ,Rede {iber die Sonne‘ schreibt,
daB von einer unkOrperlichen Natur ein korperhaftes
Licht ausgehe16).

Kap. 6 (Werke S. 15 f)

Soviel iiber die kdrperliche Natur der Himmelssphéren.
jetzt sind sie noch insofern zu betrachten, als ihnen eine
verniinftige Seele beigelegt wird, die mit einem allego-
rischen Ausdruck als Mensch bezeichnet wird. Wir
sprechen hier aber nicht von seinem vergénglichen, staub-
geborenen und sichtbaren Korper, sondern von dem Teile,
der, wie Plotin sagt, iber den sichtbaren Menschen die
Herrschaft fithrt. Was tiber die verniinftige, menschliche
Seele ausgesagt wird, das kann ohne weiteres auf die
himmlische Welt tibertragen werden. Dieser Meinung
pflichten die heiligen Schriften vollkommen bei, denn
hiufig wird in ihnen die ganze rationale Welt der Engel
einfach als Mensch bezeichnet.

Der Maschinerie des Himmels hat Gott eine belebende
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Platon schon ausspricht. Und darum schreibt dem
Himmel und dem Umlaufe seiner Sphidren nicht mehr
Bedeutung fiir euch zu, als notwendig ist. Die Chald4er
haben einen alten Ausspruch: VergroBere nicht selbst
dein Fatum, und Jeremias sagt: Fiirchtet nicht die Zeichen
des Himmels, welche die anderen Vblker fiirchten1?). An
irgend einer Stelle warnt auch Mose den Menschen vor
der Verehrung von Sonne, Mond und Sternen, die Gott
nur zum Dienst der Volker erschaffen habe!®). Gott
allein wollen wir fiirchten, lieben und verehren. In ihm
ruht, wie Paulus sagt, alles Erschaffene, das Sichtbare
wie das Unsichtbare1?). Das Schopfungsprinzip jedoch,
durch das Gott Himmel und Erde erschaffen, ist Christus,
der da spricht: Ich bin das A und das O, der Anfang
und das Ende, ich, der zu euch redet?29).

Aus dem III. Buche

UBER DIE ENGELWELT
Vorrede (Werke S. 17)

Wer aber will mir nun der Taube silbern und goldig
schimmerndes Fliigelpaar leihen, auf daB es mich hin-
wegtrage iiber die Region des Himmels, hinein in das
Reich lautloser Stille, wo wahre Ruhe herrscht? Ein Frie-
den, den diese sichtbar-kdrperhafte Welt nimmer gewéhren
kann. Erleuchtet meine Augen, ihr iiberweltlichen Geister!
Betrachten will ich die Wunder euerer Stadt, wo Gott im
Kreise derer thront, die ihn filrchten. Nie hat ein irdisches
Auge jenes Reich erschaut, und keines Menschen Herz
seine Herrlichkeit erschdpfend gedacht. Und doch wollte
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gibe mehrere Gotter, ein vollig undenkbarer Fall. Was
sollte es denn bedeuten, daB Gott der All-Eine ist, wenn
das nicht besagen wiirde, daB er die ausschlieBliche All-
Einheitlichkeit ist? Also ist der Engel die Zahl. Ist er
das aber, dann ist er die Mannigfaltigkeit und Zerstreutheit.
Jede Zahl ist insofern unvollkommen, als sie eine Vielheit
ist; vollkommen hingegen, insofernalssie ,eins“ist. Wasim
Engel unvollkommen ist, das beruht auf der inneren Mannig-
faltigkeit seines Wesens. In dem Grade aber, in welchem
er sich der Einheit ndhert, wird er vollkommen. Vollkommen
wird er durch die Verknilipfung mit Gott. Nach zwei Seiten
finden wir in dem Engel eine Unvollkommenheit: er trigt
sein Sein nicht durch sich selbst, und er ist nicht selbst
Intellekt, sondern dieser strdmt auf ihn aus einer anderen
Quelle ein. Weil jedoch der Engel in Gottes Nihe ist, so
flieBen auf ihn unmittelbar Gottes Einheit, eigenhaftes Sein,
Leben und alle Vollkommenheit tiber.

Kap. 2 (Werke S. 18)

Wenn der Engel sonach auch teil hat am Intellekte
Gottes, so kann er doch sein Amt, das in der absoluten
Erkenntnis der Dinge besteht, nicht versehen, es sei denn, daB
Gott ihn zuvor mit den intelligibelen Formen bekleidet hat.
Es heiBt nimlich in der Schrift: , Finsternis war ilber
der groBen Tiefe“ (abyssus). Das soll die intellektuelle
Tiefe, das Dunkel der Erkenntnis bedeuten, das noch
nicht durch die Strahlen reiner, intelligibeler Begrifflich-
keit (spiritalium notionum) erhellt wurde, mittels derer
man_alles sieht und schaut. Durch die Worte aber: ,Und
der Geist Gottes schwebte {iber den Wassern“, wird uns
das Mittel genannt, welches das Dunkel verscheuchte und
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Aus dem IV. Buche

UBER DIE NATUR DES MENSCHEN
Vorrede (Werke S. 21)

In dem folgenden Buche will ich eine Deutung des
menschlichen Wesens zu geben versuchen, und zwar auf
Grund der gleichen Stellen der Schrift, die ich fiir die
Erkldrung des Wesens der drei Welten bis jetzt herange-
zogen habe. Schon Platon hat im ,Alkibiades‘ dargelegt,
daB die Erkenntnis seines Selbst fiir den Menschen niitz~
lich, ja notwendig sei2?!). Wer auf weit von sich ab-
liegende Dinge sein Augenmerk richtet und nicht auf das
eigene Ich, betreibt ein ungehtriges Studium. Darum
wollen wir uns in uns versenken, um zu erkennen, was
fiir Schidtze Gott in unsere Seele gelegt hat.

Kap. 1 (Werke 21 f)

Es besteht der Mensch aus dem Korper und aus der
vernunftbegabten Seele (anima rationalis). Der vernunft-
begabte Geist heiBt Himmel. Den Himmel nennt nun
Aristoteles #%) ein Wesen, das sich selbst bewegt. Jetzt aber
nennen auch die Platoniker unseren Geist ein Wesen, das
sich selbst bewegt. Der Himmel ist ein Kreis, ebenso ist
auch der Geist ein Kreis. Ja firwahr, nach Plotin ist der
Himmel ein Kreis, weil der Geist ein Kreis ist2%). Der
Himmel dreht sich im Kreise, und die verniinftige Seele,
welche den Weg von der Ursache zur Wirkung und um-
gekehrt einschligt, durchlduft gleichfalls die Bahn des
Kreises. Wer diese Bemerkungen liest, ohne daran zu
denken, worauf sie sich beziehen sollen, der kdnnte des
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welche von Wasser unter und von Wasser iiber dem
Himmel sprechen? Das deutet wieder auf den Menschen.
Denn der Mensch steht in der Mitte zwischen Tier- und
Engelwelt. Mit jener hat er den sinnlichen Teil (pars sensu-
alis), die korperliche Empfindungsfihigkeit gemeinsam, mit
dieser den Intellekt (intelligentia), wihrend der Verstand
(ratio), die vernunftbegabte Seele, das ihm Eigentiimliche ist.
Nun sahen wir, daB dieser Verstand in der Sprache der Bibel
als Himmel bezeichnet wird, und so ergibt sich der Sinn
jener Worte ganz einfach. Die Wasser {iber dem Himmel
bedeuten den intellektuellen Teil des Menschen, denn auf
ihn treffen die Strahlen der gottlichen Erleuchtung am
stdrksten. Die Wasser unter dem Himmel dagegen bedeuten
den sinnlichen Teil in uns, weil dieser den nichtigen
Dingen der Erdenwelt begierig nachtrachtet. Wenn es
also in der Schrift heiBt: ,Der Geist Gottes schwebte
tiber den Wassern“, so sind damit nur die {iberhimmlischen
Wasser, das Reich der Intelligenz, gemeint, denn von den
unteren schied ihn ja der Himmel, d. h. der Verstand.

Kap. 4 (Werke S. 23)

Haben wir bis jetzt von der Natur, den Kriften und
Fahigkeiten des Menschen, gleichsam von seinem #uBeren
AufriB gesprochen, so wollen wir uns nun der anderen
Seite seines Wesens zuwenden, zu seiner reichen und
koniglichen Lebensausriistung, zu dem, was ihn ziert und
auszeichnet.

Mose schreibt: ,Gott setzte an die Wolbung des Himmels
Sonne, Mond und Sterne.“ Diese Stelle erkldre ich im
Gegensatze zu einigen neueren Philosophen folgender-

maBen: Die Sonne bedeutet unsere Seele, insofern als
11 Pico della Mirandola
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wenig nachgiebig ist, fillt ihnen zur Beute. Bedenket, wie
schnell durch einen Trunk aus Kirkes Bechern die Menschen
zu Tieren wurden??). Die Lektiire der mosaischen Schriften
jedoch reiBt uns fort aus dieser Zone tierischer Niedrigkeit,
" fort von den Wassern unter dem Himmel, d. h. von dem
sinnlichen Teile.

Erndhrungs-, Fortpflanzungstrieb wurden uns von Gott
zur Erhaltung unseres Leibes und zur Zeugung von Nach-
kommen, in denen wir unser Leben fortsetzen, verliehen,
nicht aber um uns jenen Trieben vollig hinzugeben. Front
ihnen nur, soweit als es die Notwendigkeit erheischt. In
ihrer Befriedigung ruht viel weniger Gliick, als man gemeinhin
glaubt. Zu seinem eigenen Heile wurden sie dem Menschen
zuteil, damit er sich mit kriftigem Ansturme von der Sinn-
lichkeit losreiBe und nicht im Weinesrausche und im Fronen
der Begierden sein gottliches Erbteil verzettele.

Zu den unterhimmlischen Wassern, zu dem Gebiete sinn-
licher Bestrebungen, gehtren gewisse Affekte, die mehr im
Dienste unserer geistigen als unserer leiblichen Existenz
stehen. Ich denke an den Ehrtrieb, den Zorn, den Drang
zur Rache filr eine Krénkung. Diese Affekte sind notwendig,
und ein m#Biger Gebrauch von ihnen ist fiilr das Leben
niitzlich. Diesen Punkt betone ich, damit man die sinn-
lichen Wallungen nicht aus einem bdsen Prinzipe, das
nach manichdischer Lehre in Gott selbst angelegt sei, ab-
leite 28). Nur durch unsere Schuld verkehren wir jene Gaben
in Obel, indem wir das MaB ruhigen und besonnenen Ge-
brauches iiberschreiten.

11*
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mit der Erde. Hilt er keinen Frieden mit sich selbst, so
halten auch sie keinen Frieden mit ihm. Weichen wir von
dem uns auferlegten Gesetze ab, so begehen wir ein Ver-
gehen, nicht nur uns selbst, sondern auch dem Universum
gegenilber, das wir in unserem Wesen umspannen. Dann
wird das All zum Kampfe gegen uns sich erheben, Gott
wird die Boten der Rache, die Schar der Ddmonen den
Frevlern senden, denn jene sind zu dem niederen Dienste
der Bestrafung bestellt, weil auch sie sich am Universum
vergangen und Gottes Majestit verletzt haben. Deshalb
verstieB sie der Herr aus seinem Reiche und machte sie
zu Henkersknechten fiir die Obertreter seines Gesetzes.

Wie aber alle Kreatur den Menschen haBt und verab-
scheut, wenn er dem Gesetze abtrilnnig wird, das von ihm
fordert, er solle durch besonnene Herrschaft alles Er-
schaffene in sich harmonisch vereinigen, so liebt ihn das
All und ist ihm dankbar, wenn er den rechten Weg befolgt.
Denn gegen seinen Wandel kdnnen sie, die durch ihn zu
einem Ganzen eng verbunden sind, nicht gleichgiiltig sein.
Darum heiBt es im Evangelium: Wenn der Siinder seine
Missetat bereut, dann jauchzt der Engel Gemeinde froh-
lockend aufs).

Aus dem VIL Buche

UBER DIE GLOCKSELIGKEIT, D. H. DAS
EWIGE LEBEN

Vorwort (Werke S. 31 f)

In diesem siebenten Abschnitte, der gleichsam den
Sabbat meiner Arbeit darstellt, will ich den Sinn dessen
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gezogen wird. Aber kein Stein, {iberhaupt nichts, was die
Eigenschaft der Ausdehnung besitzt, ist imstande, zu einem
Hoheren sich emporzuheben.

Jenen Strahl von oben her, jene gottliche Kraft der
Emporhebung bezeichnen wir Menschen als Gnade.

Die Naturphilosophie hat eine dieser ganzen Erkenntnis
entsprechende Doktrin. Sie lehrt, daB alle in Bewegung
befindlichen Korper der Kreislinie folgen, und sie nennt
diese Kreisbewegung, in der alle Elemente zu ihrem Aus-
gangspunkte zurlickkehren, die allein richtige und ange-
messene. Die Kreislinie ist das Abbild der wahren
Gltckseligkeit, weil sie das Symbol dieser Riickkehr ist.
Das ist ein Gesetz fiir alle Wesen. Jedoch nur unsterbliche
und unverdorbene Korper bewegen sich in der Form des
Kreises. Zu Gott geht nur die unsterbliche und ewige
Substanz ein.

Aber wieder bedarf es filr die himmlischen Korper, fiir
die Engel wie auch fiir uns der Unterstiitzung durch die
gottliche Gnade. Ohne sie vermag kein Wesen die Kreis-
richtung einzuschlagen und die Riickkehr zu Gott zu er-
reichen. Nur insofern waltet ein Unterschied zwischen
uns Menschen und allen anderen Geschdpfen, als wir auf
Grund der Freiheit unseres Willens jene Bahn zu betreten
streben. Unermiidlich dréngt die Triebkraft des Geistes
(spiritus motor) gegen deine Seele. Folgst du dem An-
stoBe, dann steigst du empor durch den Kreis der Religion
zu deinem Vater und Herrn; dein Leben senkt sich ein
in ihn, wie es einst in der Tage Vorzeit in ihm ruhte. Ja,
das ist wahre Gliickseligkeity eins zu sein mit seinem
Gotte, ihn zu umfassen und von ihm umfaBt zu werden,
ihn zu erkennen, wie du selbst von ihm erkannt bist. Das
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ist dein hochster Lohn, du Menschenkind, wenn du zuriick-
kehrst aus der Vereinzelung deines Sonderdaseins und
eingehst in die Einheit. Heimkehr zum Vater ist ewiges
Leben, wahre Weisheit und der Seligkeiten grofte. Um
dieser Seligkeit willen betete Christus: , Vater mach’, da
wir, ich und du eins sind, so auch sie mit uns eins
werden®8).“ Und zu dieser Gliickseligkeit bewegt, leitet,
ja dringt die Religion uns hin; als natiirliche Fithrerin
benutzen wir auch die Philosophie, denn wie die Natur
der Anfang der Gnade, so ist die Philosophie der Anfang
der Religion. Aber nur diejenige Philosophie verdient
diesen Ehrennamen, welche den Menschen zur Religion
hinfithrt und ihn nicht von ihr entfernt.
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Anfangs des Lebens ist auch der Anfang des Todes. Und
der Tod endet, sobald unser fleischliches Leben endet.

Nun versuche, dich in Gottes Erkenntnisart hineinzu-
denken. Denke sie frei von jeglicher Triibung und jeg-
lichem Makel. Doch geniigt auch das noch nicht. Denke
dir ein vollkommenes und reines Leben, an das der Tod
niemals herantritt, und das fiir sich keines Dinges bedarf, weil
es selbst der Born aller Dinge ist. Und nun stelle dir
eine dementsprechende Erkenntnisweise vor, die alle Ob-
jekte in sich trigt, welche die Wahrheit nicht auBerhalb
ihrer selbst zu suchen braucht, da sie die alles erfilllende
Wahrheit ist. Und so steigere den Grad der Vollkommen-
heit mehr und mehr: die Hohe der gottlichen Vollkommen-
heit wirst du niemals, selbst nicht in der kithnsten der
Erhebungen deines Denkens erklimmen. Gottes Voll-
kommenbheit ergibt sich nicht aus den einzelnen Teilvoll-
kommenheiten. Das zu denken, wire eine Profanierung
seines Wesens. Nimm dies, nimm auch das fort, sagt
Augustin, d. h. entferne jede Bestimmung, jede Ein-
schrinkung, durch welche die Weisheit Weisheit ist, weil
sie gut ist, denn Weisheit und Giite und Gerechtigkeit,
sie stromen in eins zusammen. Dann wirst du das Ange-
sicht des All-Einen erschauen wie in einem dunklen Worte.
Jede einzelne Bestimmung ist mit jeder anderen zu unlds-
barer Einheit verstrickt.

Es gibt zwei Stufen der Erkenntnis, durch die wir uns
dem Dunkel nahen, in dem Gott seinen Sitz aufgeschlagen
hat. Auf der ersten gewinnen wir die Einsicht, daB wir
auBe %?jsind, die fiir dip Gottheit angemessenen
Eigens(’ﬁ% en ihr auch beﬁé"ge'n zukdnnen. Auf der zweiten
gelangen wir zu dem BewuBtsein der Ohnmacht unserer
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sterblichem Samen stammen, und gliicklich werden wir
nur sein, wenn wir im Besitze der gottlichen Dinge sein
werden. Weilen wir doch hier auf Erden wie heimat-
lose Fremdlinge. Der Gliickseligkeit aber nihern wir uns
um so mehr, je mehr wir die Last der Erdengiiter hinter
uns werfen, je mehr die Lust und Liebe zum Gottlichen
in uns erwacht und unsere Seele mit Begeisterung erfillt.

So laBt uns der Welt entfliechen, die von Neid und
Bosheit und allem Schlechten erfilllt ist. LaBt uns hin-
eilen zum Vater, bei dem ewiger, ruhevoll-einheitlicher
Friede (pax unifica), der Wahrheit reines Licht und
edelstes Streben wohnen. Wer aber gibt uns die Fliigel,
um zur Hohe unseren Flug zu richten? — Die Liebe
(Gnade) derer, die schon droben weilen. — Was ver-
leitet uns hingegen zur Siinde? — Die Gier nach den
Gtitern der Erde. Folgen wir ihr, so vergehen wir uns
gegen die Einheit, gegen die Wahrheit und gegen die
reine Gutheit. Fleischeslust und Sinnenweichheit lassen
sich nimmermehr mit der Betrachtung der geistig-gott-
lichen Dinge zusammenkoppeln. Zwischen ihnen ist kein
Biindnis moglich.

Zwei Fiirsten schwingen abwechselnd ihre Zepter iiber
uns. Bald gehorchen wir Gott und dem Gesetze des
Geistes, bald folgen wir Baal und dem GeheiBe des
Fleisches und der Sinnlichkeit. Sind wir Baal untertan,
dann ist unser Leben in sich zerkliiftet; wie eine Triimmer-
stitte ist es anzuschauen. Die Befriedigung der fleisch-
lichen Begierde triibt die Harmonie, zu der wir bestimmt
sind, und macht uns zu Sklaven unseres Leibes. Wohl
ziert uns dann noch der Name ,Mensch, im Grunde

jedoch sind wir Tiere. Freventliches Spiel treiben wir
12*
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mit denen, die{nsere Falschheit nicht durchschauen und
uns fiir Menschén halten. Von seinem Ebenbilde weicht
unser Leben ab, denn in der Ahnlichkeit Gottes sind wir
geschaffen, Gott aber ist reiner Geist.

Trachtet hingegen unser Wille unermiidlich, dem hehren
Vorbilde nachzueifern, dann wird uns die Gnade der
Vereinigung mit ihm zuteil. Das Eine, das Wahre und
das Gute, sie folgen in unldsbarem Anschlusse auf das
Sein. Wer also jene drei Giiter in sich nicht zur Ver-
wirklichung bringt, der lebt in Wahrheit nicht. Unser
Leben, unser Sein ist dann nur ein Trug; wir glauben
wohl zu leben, und doch ist unser Leben nur ein stetes
Sterben.




AUS DER REDE: ,UBER DIE WURDE DES
MENSCHEN*

(Werke S. 207 ff.)

Verehrungswiirdigste Viter!

arabischen Denkmdilern habe ich einmal
iieFrage des Sarazenen Abdallah gelesen,
vas auf der weiten Bithne der Welt wohl
‘asBewundernswertestesei? Der Mensch,
rging die Antwort. Und auf die gleiche
‘rage entgegnete Merkur: Das groBe
Wunder, sage ich dir, Freund Asklep, ist der Mensch.

Diese Auskiinfte lieBen mich nicht zur Ruhe kommen.
Ich sann dariiber nach, was man denn als das AuBer-
ordentliche am Menschen angéibe?

In die Mitte zwischen allem Erschaffenen ist der Mensch
gestellt, als Verbindungsglied der ganzen kreatiirlichen
" Natur. Der iiberirdischen Welt ist er innerlich verwandt,
und wiederum ist er auch Konig und Herr der Geschopfe
dieser Erde. Ihm ward das Licht des Geistes, die Gabe
zur Erkldrung alles Seins zu eigen. Sein Leben ver-
schwindet nicht mit dem Augenblicke, doch dauert es
auch nicht ewige Zeiten. Er ist, mit einem persischen
Worte, die Einigungsfessel, ja das Band der Ehe fiir die
Welt und von den Engeln, wie David bezeugt, nur wenig
verschieden.

Doch das alles ist es nicht, was die wahre GriBe seines
Wesens bildet, nicht das, was ihm mit Fug und Recht
allseitig freudige Bewunderung verschafft. Weshalb gilt
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zuerteilten Wesen. In einheitlicher Erfillltheit ragte der
ganze Bau empor. Und alle Wesen waren {iber die unter-
sten, mittleren und obersten Sphiren verteilt. Aber war
es nicht ein Zeichen der Allmacht des Vaters, daB ihn
bei der Schopfung des letzten Wesens eine Verlegen-
heit ankam? War es nicht ein Zeichen der Weisheit, da8
er schwankte, womit er dieses Wesen begaben sollte?
War es nicht ein Zeichen seiner erbarmenden Liebe, daB
er, der alles mit gottlicher Freigebigkeit ausstattete, sich
selbst dazu zwang, gerade jenem Wesen eine Urschuld
von Anfang an auf den Weg mitzugeben?

Endlich beschlo8 der hochste Meister aller Kiinste, daB
das Geschopf, dem nichts Besonderes mehr verliehen
werden konnte, die Summe dessen bes4Be, was jedes Einzel-
wesen sein eigen nenne. So machte er den Menschen zu
seinem, alles auf gleiche Weise in sich vereinenden Spiegel-
bilde und setzte ihn in die Mitte der Welt und sprach zu
ihm: Keinen bestimmten Sitz, keine eigentliche Gestalt, kein
besonderes Erbe haben wir dir, Adam, verliechen, damit
du habest und besitzest, was du immer als Wohnung, als
Gestalt, als Wesensausstattung dir wilnschen mogest. Alle
anderen Wesen in der Schopfung haben wir bestimmten
Gesetzen unterworfen. Du allein bist nirgends beengt und
kannst dir nehmen und erw#hlen, das zu sein, was du nach
deinem Willen zu sein beschlieBest. In die Mitte der Welt
habe ich dich gestellt, damit du frei nach allen Seiten Um-
schau zu halten vermodgest und erspihest, wo es dir behage.
Nicht himmlisch, nicht irdisch, nicht sterblich und auch nicht
unsterblich haben wir dich erschaffen. Denn du selbst
sollst, nach deinem Willen und zu deiner Ehre, dein eigener
Werkmeister und Bildner sein und dich aus dem Stoffe,
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wie die heiligen Mysterien verkiinden, die Seraphime§),
die Cherubime?) und die Throni®) die ersten Sitze inne.
Wir wollen ihnen nichts nachgeben und uns nicht mit dem
Sitze hinter ihnen begniigen. Wir wollen streben, Wiirde
und Ruhm zu ernten. Wenn wir nur ernstlich wollen, so
werden wir auch in nichts hinter ihnen zuriickstehen.

Aber auf welche Weise, so erhebt sich die Frage, werden
wir unser Ziel erreichen? Gibt es filr unseren Willen eine
Richtschnur? Blicken wir nur hin auf das Tun jener
Engelwesen, und schauen wir, was fiir ein Leben sie fiihren.
Denn wenn wir ein Leben fithren wie sie (und wir kdnnen
es filhren), dann wird uns auch ihr Los zuteil werden.

Es gliiht der Seraph im Feuer reinster Liebe. Es leuchtet
der Cherub im Glanze der Intelligenz. Fest gegriindet
steht der Seraph auf der Feste des Gerichtes. Wenn wir
nun alles Sorgen um wertloses Gut hinter uns werfen,
wenn wir mit besonnener Priifung einem titig-hilfreichen
Leben uns weihen, dann werden auch wir gegriindet werden
fest und wohlverankert, wie die Throni in Unerschiltter-
lichkeit leben. Verzichten wir aber auf alles Handeln und
streifen die Fesseln der Titigkeit von uns, um in der
Schopfung den Schpfer, im Schdpfer seine Schdpfung zu
begreifen, und verharren allein in seliger Schau, dann
wird das Licht der Cherubime uns alliiberall umgleiSen
und umstrahlen. Wenn wir in heiBer Liebe zum Schdpfer
erglithen, dann werden wir pldtzlich aufflammen in ziingeln-
dem Feuer und Ebenbilder der Seraphime sein. Uber dem
Throne aber, das heift dem gerechten Richter, sitzt Gott,
der Richter aller Zeiten. Er schwebt {iber dem Cherub,
das heifit tiber dem Wesen reiner Betrachtung und wirmt
ihn, indem er sich auf ihn niedersenkt. Denn der Geist
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erreichen zu konnen, so laBt uns die Schritte zu den
Vitern lenken. Sie vermdgen uns iiber alle diese Dinge,
die ihnen so vertrautund wohlbekannt sind, die ergiebigste
und bewdhrteste Auskunft zu erteilen. Fragen wir nur den
Apostel Paulus, dieses Werkzeug der gottlichen Erw#hlung,
was er schaute, als er in die Sphire des dritten Himmels
entriickt ward, und welche Stadien die Heere der Cherubime
durchliefen. Antworten wird er mit seinem Dolmetscher
Dionysios: Sie wurden geldutert, erleuchtet und endlich
ward ihnen die Vollkommenheit zu teil. So wollen auch
wir, indem wir schon auf Erden dem Leben der Cherubime
nacheifern, durch Moralwissenschaft den Sturm der Leiden-
schaften beschwichtigen, mit Hilfe der Dialektik das Dunkel
lichten, und so jede Spur der Unwissenheit und des Lasters
aus uns tilgen, unsere Seele 14utern, auf daB nicht wilster
Taumel sie erfasse und die Vernunft in Raserei verfalle.
Dann laBt uns die Seele, die nun wieder zu sich zuriick-
gekehrt sein und ihre Einheit gewonnen haben wird, durch-
leuchten mit dem Lichte der Naturphilosophie. Und zuletzt
laBt uns ihr die Vollendung geben durch die Erkenntnis
der gottlichen Dinge.

Leisten uns aber unsere Viter in allen diesen Punkten
nicht Geniige, so wollen wir den Patriarchen Jakob fragen,
dessen Bild, am Sitze des Ruhmes eingemeiBelt, in hellem
Scheine erstrahlt. Weisung wird er uns erteilen, dieser
weiseste der Erzviter, dessen Leib im Schlafe noch auf
der Erde ruhte, wihrend sein Geist wach war und in
den Himmel blickte. Seine Weisung wird er in die Form
der Allegorie kleiden. Er wird uns erzihlen von einer
Leiter, die auf der Erde stand und bis in den Himmel
reichte und in viele, viele Sprossen geteilt war, auf
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bereitet und gut geriistet ihn betreten. Sind wir aber durch
das reinigende Bad rationeller Erkenntnis geschritten, dann
werden wir, beseelt vom Geist der Cherubime, auf den
Sprossen der Leiter, das heiit den einzelnen Graden der.
Naturphilosophie, von einem Zentrum zu dem anderen auf-
wirtsschreiten. Bald steigen wir nieder und zerschneiden
dadurch gleichsam mit der Kraft des Titanen den Leib
des Osiris in mehrere Stiicke; bald steigen wir empor
und sammeln durch die Kraft des Phdbos die Glieder
des Osiris und vereinen sie wieder miteinander1°), bis wir
schlieBlich in den Scho8 des Vaters gelangen, der tiber
der Leiter thront, und bis uns in theologischer Gliickselig-
keit unerschiitterliche ‘Ruhe umfdngt. LaBt uns auch
Hiob, den Gerechten, befragen, welcher Stab ihn aufrecht
hielt, als in sein Leben schwere Schicksalsschlige ein-
brachen. Da erbat er sich nicht die Legionen Gottes,
deren Zahl zehn Mal hunderttausend ist, zum Beistande:
was er erflehte, war nur der Frieden Gottes. Denn das
will jenes Wort besagen, das wir bei ihm lesen: Er stiftet
Frieden in seinen Hohen. Hiob hat die oberste Region im
Sinn, von der die folgenden Ordnung und Ma8 empfangen.
Sein Wort kann uns auch den Spruch des Philosophen
Empedokles erkliren, nach dem wir eine zwiefache Seele in
uns tragen. Die eine fiihrt uns dem Himmel zu, wihrend uns
die andere zum Hades niederstoBt. Mit,Streit‘ und ,Freund-
schaft!, oder JKrieg‘ und ,Frieden‘ bezeichnet er in seinen
Gedichten diese beiden Teile. Lassen wir Streit und
Zwietracht in uns zur Herrschaft kommen, dann werden
wir einem von wilder Raserei Ergriffenen gleichen; wir
werden uns fliichten vor der Gottheit, und der Sturz zur
Tiefe wird unser Schicksal sein.
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Feuer wird dich heil umwallen, der Seraph aber wirst du
selber sein. Und des Hochsten Kraft, die uns erschaffen,
hat nunmehr in unserem Wesen Form und Wirklichkeit
gewonnen.

Wenn man die heiligen Namen Apolls erkunden und
die verborgenen Mysterien erforschen wiirde, so wiirde
sich ergeben, daB Gott als Philosoph nicht geringer ist
denn als Prophet. Denn jene Namen sind Orakelspriiche,
deren Deutung schon Ammonius angebahnt hat. Deshalb
schlieBe ich mich diesem an. Sie sind unentbehrliche
Leitworte fiir den, der das delphische Heiligtum bezieht,
um das Weltrdtsel zu ergriilnden. Es sind Worte des
wahren Apolls, der den Sinn dessen erleuchtet, der in
diese Welt, in diesen hochheiligen, erhabenen Tempel
eingetreten ist Und ihr werdet erkennen, daB sie uns
nichts anderes ins Gedichtnis rufen, als das, was ich
hier vor euch erdrtere.

pndty &yav — ,nichts zu sehr“. Das ist die Norm
fiir jede Tugend und die Richtschnur alles Denkens und
das Prinzip der Moralphilosophie. Ferner yv@%: oeavrdr
— perkenne dich selbst“. Dieses Wort spornt uns an
zur Erkenntnis der ganzen Natur. Denn der Mensch ist
ja das Einigungsband der ganzen Natur und gleichsam
der Trank, der aus all ihren Siften gemischt ist. Also,
wer sich selbst erkennt, erkennt in sich das All, wie
schon Zoroaster und dann im ,Alkibiades“15) Platon ge-
schrieben haben. SchlieBlich bedeuten jene beiden
Spriiche zwei Erkenntnisstufen, nach deren Durchschreitung
uns Erleuchtung durch die Naturphilosophie verliehen
wird. Wir stehen Gott schon sehr nahe, und indem wir
mit theologischer GruBformel das dritte Wort sprechen:
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ruhig die Mithe ihrer Vertretung iberlassen. Es ist wirk-
lich frech und unziemlich, einem Anderen das MaB seiner
Arbeit vorschreiben zu wollen. Es gab fiir mich doch nur
eine Alternative. Entweder hitte ich in der Disputation
unterliegen oder sie bestehen kdnnen. Hitte ich sie er-
folgreich durchgefochten, so sehe ich nicht ein, weshalb
die Verteidigung von zehn Thesen als lobenswert, die von
neunhundert jedoch als ungehdrig gilt. Wire ich hingegen
bei einem so schwierigen und umfangreichen Unternehmen
unterlegen, das die htchste Anspannung aller Geisteskrifte
und ein groBes Aufgebot von Gelehrsamkeit erfordert, so
glaube ich, zumal wenn man meine Jugend in Betracht
zieht, eher eine Entschuldigung als einen Tadel verdient
zu haben. Besteht doch das Wort des Dichters zu Recht:
Wenn auch die Krifte versagen, so wird doch das kiihne Beginnen
Rithmlich sein: schon geniigt’s, hat man nur GroBes gewollt?®).

Wenn in unseren Tagen der Leontiner Gorgias?4) so
zahlreiche Nachahmer gefunden hat, die nicht blo8 tiber
neunhundert, auf die mannigfaltigsten Dinge sich beziehende
Thesen, sondern tiber alle Zweige und Fragen der Wissen-
schaft eine Disputation veranstalten, und wenn diese Ménner
noch obendrein Lob und Ehre einheimsen, warum sollte es
dann mir nicht erlaubt sein, tiber eine festumschriebene
Zahl von Sitzen zu disputieren, ohne deswegen als Ver-
brecher erklidrt zu werden?

Endlich bezeichnete man mein Vorhaben als etwas ganz
Oberflitssiges, das ich nur in Angriff genommen hitte, um
meinem Ehrgeize Befriedigung zu verschaffen. Doch statt
fiberfliissig erschien mir die Disputation geradezu als not-
wendig, was auch meine Gegner, wenn sie bloB die treiben-
den Motive filr meine philosophischen Untersuchungen
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habe, und man erachtete die Ausspriiche des Pythagoras
ihrer Herkunft wegen als heilig. Was ndmlich in der
griechischen Philosophie GroBes und Erhabenes auftrat,
wie die Lehre von den Zahlen, fiihrte man auf orphische
Gedanken und Einrichtungen als ihren Urquell zuriick.

Und jene schon vorhin gekennzeichnete Gepflogenheit
der alten Philosophen, ihre Gedanken in die Form des
Mythos zu kleiden, iibte auch Orpheus. Um den tief-
geheimnisvollen Kern legte er ein poetisches Gewand,
so daB der Leser seiner Hymnen glaubt, nur Lieder und
bloBe Phantasien vor sich zu haben.

Dieses alles aber fithre ich nur an, damit man sieht,
welche Mithen und Anstrengungen es mich gekostet hat,
um in die wohlberechneten Geheimginge einzudringen
und aus dunklen Schichten den Sinn dieser Geheim-
philosophie ans Licht zu fordern. Und bei allen diesen
Arbeiten war ich allein auf mich gestellt, denn Vor-
arbeiten fehlten ja durchaus.
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These der Meinung der Heiligen nicht widerspriche und
in welchem Sinne sie iiberhaupt zu verstehen sei. Da es
nun aber fiir ihn einmal feststand, daB die These den
Worten der Heiligen zuwiderlaufe, so lieB er nicht von
seiner Folgerung ab. Was soll ich noch viel von diesem
Magister sprechen. Ist er doch derjenige, welcher tiglich
Briefe nach Hause geschickt hat, in denen er fest versprach,
tiber mich einen Triumph davonzutragen. Ich aber will,
wie ich schon eingangs erkldrte, nicht mit den gleichen
Mitteln meine Sache fithren.

Zuerst erkldre ich, daB meine These, welche jene Magister
als falsch, irrig und ketzerisch verschrieen haben, vom
katholischen Dogma nicht abweicht und mit den Lehren
fast aller Gelehrten ibereinstimmt. Ich sage meine These,
weil sie, wenn du sie in anderem Sinne als in dem von
mir gemeinten auffassest, nicht mehr meine These ist, die ich
zur Disputation aufgestellt hatte. Um jeden Irrtum im Ver-
stindnisse auszuschlieBen, sind zur Erkldrung fiinf Punkte
aufzustellen.

Erstens: Man kann zwei Arten von Sitnden unterscheiden.
Einmal die Hinwendung zu einem erschaffenen Gut (con-
versio ad bonum creatum) und dann die Abwendung von
dem unveridnderlichen und unerschaffenen hdchsten Gute
(aversio a bono incommutabili et increato). Die erste
Gattung von Siinde ist nur ein endliches Ubel, denn die
stindige Hinwendung zu einem erschaffenen Gut hat es
-eben nur mit einem seinem inneren Wesen nach Begrenzten
zu tun, und deshalb ist diese Siinde nur ein seiner inneren
Bestimmung nach begrenztes Ubel. Die Abwendung von
dem unerschaffenen Gut, das 4uBerlich- und objektiv-
unendlich ist, ist ebendeshalb ein unendliches Ubel.
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Nehmen wir die Forderung der Verehrung des Kreuzes
Christi, so filhrt er aus, im wortlichen Sinne, so begehen
wir einen Gotzendienst. Jener Satz hat aber noch eine
andere Bedeutung, und in dieser will er besagen, daB wir
uns durch den Anblick des Kreuzes Christi Person ins Ge-
dichtnis rufen oder diese als am Kreuze hingend betrach-
ten. So geblihrt dem Kreuze nur nebenbeiVerehrung als dem
Mittel, um uns an Christi Leben und Person zu erinnern. —
" Neben dem Tadel sachlicher Unrichtigkeit hatte man
mir den Vorwurf gemacht, durch meine These das Ohr
des Frommen zu beleidigen und der gesamten kirchlichen
Anschauung zu widersprechen. Zeigt mir eine Stelle in
meinen Schriften, in der ich jede Art der Kreuzesverehrung
verwerfe und damit der katholischen Doktrin entgegentrete?
Es ist nur der heilige Thomas, dem ich widerspreche, und
der doch nicht als der allein autoritative Vertreter der
Kirchenlehre zu betrachten ist. Pilichte ich nicht der
Meinung Johannes von Guarra, des Scotus Lehrer,
und Heinrichs von Gent, des ,doctor solennis‘ bei?
Gelten meinen Gegnern diese Md#nner nicht als wahre
Katholiken? Wer ertriige es ruhigen Blutes, wenn man
sie, welche Leuchten der Kirche und Schutzwehren unseres
Glaubenssind,denKetzernundUngldubigen zuz4hlen wiirde?

Aus der Rechifertigung der fiinften These
(Werke S. 110 f)

Keine Wissenschaft liberzeugt uns mehr von Christi
Gottheit als Magie und Kabbala.

Unser Glaube an Christi Gottheit stiitzt sich auf seine

Wundertaten, von denen uns die Heilige Schrift erzihit.
15 Pico della Mirandola
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wihrend die nattirliche Magie ihre Heimat hatte in Athi-
opien und Indien, da diese Linder einen auBerordentlichen
Reichtum an Pflanzen, Kr4utern und anderen natiirlichen
Dingen aufweisen, welchein dernatiirlichenMagie Bedeutung
und Wirksamkeit besitzen. Der heilige Albert, der den
Namen des GroBen fithrt, scheut sich nicht, sich als An-
hinger der natiirlichen Magie zu bekennen, und er bemerkt,
daB er ihrer Hilfe den Besitz vieler Kenntnisse verdanke.
Bedarf es nach solchen Zeugnissen noch weiterer Recht-
fertigung dafiir, daB ich {iber diese natiirliche Magie in
der Disputation zu sprechen gedachte?

Ich will hier eine Bemerkung ilber Herkunft und Be-
deutung des Wortes ,Magier* anschlieBen. Das Wort
stammt aus dem Persischen und deckt sich vollkommen
mit der griechischen Bezeichnung ,Philosoph‘, so da8
Magier so viel wie ,Weiser* bedeutet. Bei den ver-
schiedenen Vdlkern wechselt nun diese sprachliche Be-
zeichnung. So nennen die Gallier ihre Weisen Druiden,
die Hebrder Propheten, Synhedristen1t), Pharisder oder
Kabbalisten. Bei den Indern heiBen sie Gymnosophisten 1)
und bei den Agyptern einfach Priester. Ergibt es sich
aus diesen Angaben, daB Magie dasselbe wie Weisheit
bedeutet, dann trdgt der praktische Teil der Naturwissen-
schaft, der uns die exakte Kenntnis aller natiirlichen Dinge
ibermittelt, und der gleichsam die Krone und Zinne der
ganzen Philosophie darstellt, vollig mit Recht den Titel
Magie, d. h. Weisheit schlechthin, in derselben Weise wie
man Rom e¢infach die Stadt, Vergil den Dichter und
Aristoteles den Philosophen nennt. Wem aber schon das
Wort Magier Grauen einfloBt, wie es bei einigen meiner
Gegner der Fall zu sein scheint, der kann ja jene Stelle des
15*
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6. Halte es dir wohl vor Augen, daB nach jeder abge-
wiesenen Versuchung immer schon eine zweite in Bereit-
schaft liegt. Denn ruhelos schleicht der Satan umher
und spiht nach Opfern. Darum geziemt es sich, wohl
auf der Hut zu sein und mit dem Propheten zu sprechen:
Wachen werde ich ilber mein Heil.

7. Auf daB du nicht allein vom Teufel nicht eingefangen
werdest, wenn er dich in Versuchung fiihrt, sondern dich
zum Sieger ilber ihn machest, so achte wohl darauf, daB
du dich nicht allein jeder Siinde enthjltst, sondern daB du
dich gerade der Versuchung bedienst, um ein hoheres Gut
zu erwerben. Bedenke wohl, daB, wenn der Satan dir ein
Gut vorgaukelt, um dich durch die Aussicht auf Ruhm zu .
umgarnen, es nicht deine Tat war, die den Trug durch-
schaute, sondern die Gnade Gottes. Dann demiitige dich
und bekenne, daB du Gott wie ein undankbarer Sohn gegen-
fiberstehst, auf den er seine Wohltaten bergehoch hiuft.

8. Und vergiB nicht, daB, wenn du gegen den Satan an-
kiampfst, du wie ein Sieger kimpfen sollst. Denn dann wird
Goft seinen ewigen Frieden ilber dich breiten, vielleicht,
daB er ihn dir schenkt um seiner Gnade willen. Nicht
mehr wird der Satan, verwirrt durch deinen Sieg, sich
an dich machen. Hast du aber einen Sieg erstritten, so
halte dich wachsam, als ob baldwieder ein Kampf dir
drohe. Sei im Kampfe immer des Sieges und im Siege
des neuen Kampfes eingedenk.

9. Und wenn du dich auch wohl geriistet fiihlst, meide
trotzdem jede Gelegenheit zur Siinde. Spricht doch der
Weise: Wer die Gefahr aufsucht, der kommt in ihr um.

10. Achte wohl, daB du vom ersten Schritte an den Ver-
suchungen begegnest und Babels verlorene Aufzucht am
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kraut vermag den Stolz auszurotten; es ist die Erinnerung,
daB Gott sich selbst um unseretwillen bis zum Kreuze ge-
demiitigt hat, und es ist der Gedanke, daB der Tod, und
wabhrlich nicht mit unserem Willen, so sehr uns demfitigt,
daB wir den Wiirmern zum FraBe dienen werden.

A

Zwolf Waffen, welche der Mensch, wenn Sindenlust sich
an ihn schleicht, immer in Bereitschaft halten soll

(Werke S. 220)

1. Kurz und verginglich ist jede Begierde,

2. Ekel und Angst sind ihre Begleiter,

3. Und sie raubt den Besitz eines hoheren Gutes. —

4. Schiaf nur und Schattenhauch ist alles Leben,

5. Jahlings verschlingt es der allgegenwirtige Tod.

6. Bedenke, du kdnntest von hinnen scheiden, ohne BuSe
getan zu haben.

7. Zwischen ewigem Ruhme und ewiger Strafe hast du

die Wahl.
8. Des Menschen Natur ist die Wiirde.

9. Bedenke den Frieden eines reinen Geistes.

10. Denke an Gottes Wohltaten.

11. Erinnere dich des Kreuzes Christi,

12. Und halte dir die Zeugnisse der Mirtyrer und das
Leben der Heiligen als Beispiel vor Augen.

- Zwolf Regeln fir einen wahren Liebhaber (Werke S. 220 {.)

1. Liebe nur einen Einzigen und verachte alles fibrige.
2. Halte den filr ungliicklich, der sich nicht bei dem Ge-
liebten befindet.
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und Seele zuriick. Ferner: ihm dienen heiBt ja nichts
anderes als Herz und Sinn auf ihn, d. h. auf das hochste
Gut richten. Und schlieBlich ist er ja auch der All-Gute,
All-Schone und All-Weise und vereint in sich alle die
Bedingungen, die uns dahinfithren, jemanden zu lieben.
Dringen wir uns aber zu seinem Dienste, weil unsere
Seele uns ihm entgegen treibt, so 148t er auf uns alle
seine Gnaden niederstrdmen. Wie er uns aus dem Nichts
erschaffen, so wird er uns auch durch das Blut seines
Sohnes aus den Griiften der Holle befreien und zum Lichte
emporfilthren.
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Und noch reiner erstrahit durch unsere Irrung dein Name,

Und deine Liebe erglinzt dem, der dich liebet, mit Kraft.

Wer sandte des Herrn Sohn vom hohen Himmel hernieder,

Und wer schlug an das Kreuz des Gottes erhabene Glieder?

Seine Gnade nur war’s, damit er uns l6se vom Ubel,

Und durch sein unschuldiges Blut rein uns wasche von Schuld.

Schenke, ich flehe dich an, auch unserem Herzen die Liebe,

Die, der deinigen gleich, mit gewaltiger Glut es erfiille,

Vernichte des Satans Reich, dem wir so viele Jahre,

Wohl reut’s uns, gefrondet und brich seine Geltung.

Heile, ich flehe dich an, wahnsinnigen Geistes Entziindung,

Auf daB in unserer Brust deine Liebe ergliihe;

Damit, wenn einstens vollendet der Dienst des irdischen
Lebens,

Dann unser Geist, emporgeleitet zum Himmel,

Und erlangend das Gliick des ihm verheiBenen Reiches,

Nicht einen strengen Herrn, sondern den milden Vater dort

' finde.

16 Pico della Mirandola
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mehr fiir das Gebiet des Wissens. Hier kann sich die
Betriigerei gar leicht als Wissenschaftlichkeit verstellen
und, einer Kupplerin vergleichbar, ihre Schandtat unter dem
Namen eines redlichen Gewerbes um so dreister iiben.
Und dabei bleibt es gleich, mit welchen Mitteln sie ihr
Handwerk treibt, ob sie Autorititen sich erdichtet, die, in
das Altertum verlegt, ihr selbst den Schein des Alters
leihen sollen, ob sie der Menge Neugier kitzelt, indem
sie ihr Enthiillungen verheiBt, das alles bleibt sich gleich.
Wenn sie das Handwerk gut versteht, so wird zu ihrer
Kundschaft stets das ganze Volk gehtren, dem, wie Aristo-
teles bemerkt, das Falsche, wenn es recht geputzt, weit
einleuchtender erscheint als Wahres. Das Volk ist geradezu
geschaffen, um jeder T#duschung in das Garn zu laufen.
Und da es nicht genesen will, da Krankheit, Wahn und
Aberglaube ihm gefallen, weil auch die Beipflichtung der
GroBen dieser Erde es darin bestirkt, und die Natur,
die ihm als Mitgift ward, Genesung hindert, so bleibt das
Obel, und es wuchert fort. Denn aller Aberglaube stiirzt
nur dann in sich zusammen, wenn man aus eigener Kraft
verlogenes Wissen von sich stdBt, und man imstande
ist, die Liigenlehren zu verachten.

Solche Lehren reicht vor allen anderen falschen Wissen-
schaften am meisten die Astrologie uns dar. Ich ziele
damit nicht auf jene Wissenschaft, welche die MaBe und
Bewegung der Himmelskdrper nach mathematischer Me-
thode miBt, und die von jeher bei allen ernsten Denkern
in hochster Anerkennung stand. Ich wende mich nur gegen
jene Afterwissenschaft, die aus der Stellung und dem Lauf
der Sterne das kiinftige Geschick der Menschen prophezeit,

und die der Staat seit langem schon verboten, die Philo-
16*
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daB in allen ihren Biichern, die so pomphafte Titel tragen,
kein Wort ernsthaft erwogen ist, und die Behauptungen
ihrer Autorititen nur windiges Gerede sind, daB sich alle
ihre Entscheidungen untereinander widersprechen, daB in
ihren Beobachtungen und Experimenten alles unsicher ist,
und nichts feststeht, nichts wahr, nichts glaubhaft und
nichts haltbar, sondern alles zweifelhaft, falsch, hohl und
lacherlich ist. Dann wird in dir der Argwohn wach, daB
die Astrologen selbst ihren eigenen Schriften weder Ver-
trauen geschenkt, noch sie aus ehrlicher Uberzeugung ver-
faBt haben.

Wie versteht es die Astrologie, die Hoffnung aufzu-
stacheln! Mit welcher Dreistigkeit gesellt sie sich dem
Kreis der Wissenschaften zu! Von der Medizin, der Nautik,
der Landwirtschaft sollte erst zu sprechen sein, nachdem die
Astrologie dem Arzte, dem Schiffer und dem Landmanne
den EinfluB, den der Himmel auf die Erde {iben werde,
vorausgesagt hat! Jeglicher Religion und dem Christen-
tume ganz besonders verspricht sie neue Autoritit und
groBere Wirksamkeit. Denen, die ihr Glauben schenken,
spiegelt sie die Hoffnung auf Erlangung eines Gott wohl-
gefilligen Lebens vor und den Besitz der Erde. Splitter
vom Kreuzesstamme und jegliche Erkenntnis verheiBt sie
denen, die ihr folgen wollen. Doch nicht allein, daB sie
natiirlich auBerstande ist, was sie versprochen, einzultsen,
so ist sie auBerdem die schlimmste Pest von allen Pesten:
sie ist die Verderberin der Philosophie, beschmutzt die

Medizin und legt die Axt an den Stamm der Religion, <

wihrend sie den Aberglauben aus sich gebiert und ihn
am Leben hilt. Dem Menschen raubt sie die Ruhe und
erfilllt ihn mit dngstigenden Bildern. Den Freien macht
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zugeschoben, der doch gewiB niemals an dergleichen
Faseleien auch nur gedacht hat. Sie rithrt wohl von
Bacon her. Und ein Buch mit nekromantischen Figuren
wird als von Thomas von Aquino stammend ausgegeben:
ein Beweis, wie weit der astrologische Aberglaube das
Schamgefithl in seinen Jiingern tttet. Selbst den Hippo-
krates verschont man nicht, und man behauptet, daB er
in seinen Schriften angegeben habe, wie man aus der Ge-
stirne Umlauf Krankheitsprognosen entnehmen ktnne. Was
ich von den Astrologen sage, betrifft in gleicher Weise
die Zunft der Magier als ihren Grenznachbaren im Ge-
biete der Verirrung, und als solche hat sie auch Aristoteles
gestempelt.

Welchen von den Schriftstellern der Astrologie man
betrachten moge, bei jedem begegnet man der gleichen
Stiimperhaftigkeit. So ist es fast nicht mehr verwunder-
lich, daB sie den Ptolem#us!?) als ihr Haupt bezeichnen,
denn unter Blinden ist der Eindugige Konig. In welcher
Weise dieser die Fragen der Philosophie behandelt, er-
sieht man aus den Einleitungen zu seinem umfangreichen
Werke, dem ,Almagest’, und aus den Biichern ,Apoteles-
maton‘. Seine Schriften iiber die Mathematik beginnt er
damit, daB er im Anschlusse an Aristoteles das Gesamt-
feld der theoretischen Philosophie in drei Gebiete
sondert, in Theologie, Physik und Mathematik. Der
Grund fiir diese Teilung sei, daB alles Wirkliche drei
Teile zeige, Materie, Form, Bewegung. Die Lehre
von der Materie gehtre zur Physik, die Mathematik
spreche von der Form, wihrend die Theologie von der
Bewegung handele, da eben Gott als deren erste Ursache
anzusehen sei. So viel Worte, so viel Fehler sind in
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Neugierde. Beherrscht von heftigem Verlangen, in die
Zukunft einen Blick zu werfen, nimmt der Mensch jeg-
lichen Vorgang als ein Zeichen kiinftigen Geschehens und
biegt so jegliches Ereignis filr seine Absicht zurecht. Selbst
die Einsicht in die Unwahrheit der Astrologie verhilft hier
nur schwer zu einer Besserung, denn wie die Habgier so
schnellt auch die Neugier nach aller Unterdriickung wieder
auf und 148t die Menschen den Phantastereien der Astro-
logen aufs neue gldubig lauschen. Der angeborene Trieb
veranlaBt, daB man den unsoliden Unterbau des astrolo-
gischen Kartenhauses nicht gewahrt, denn wo die Leiden-
schaft den Menschen an ihrem Gingelbande fithrt, da
wird das Auge filir das Licht der Wahrheit unempfinglich.
Dem Gaumen des Bettrten mag das wenig munden, was
die Philosophie ihm bietet, wenn er den Trunk aus astro-
logischem GefdB gekostet. Und jener Aberglaube hat
etwas, durch das er fasziniert, was ihn bedeutungsvoll
und wahr und niitzlich erscheinen 14Bt, und das sich erst
dem tieferen Blick als eitel Tand entpuppt.

Jetzt will ich mit einem Worte auf die Spriiche der
Propheten, d. h. auf die Weissagungen des Alten und des
Neuen Testamentes eingehen, die sich gegen die Astrologie
richten. Ich beginne mit Jesaias. Zweihundert Jahre vor
der Geburt des Kyros, des Perserkdnigs, erging des Jesaias
Weissagung, daB jener gegen Babylon ins Feld ziehen
und diesen Staat zertriimmern werde. Und sein Wort
lautet: LaB hertreten und dir helfen die Meister des Him-
melslaufes und die Sterngucker, die nach Monaten rechnen,
was fiber dich kommen werde. Siehe, sie sind wie Stop-
peln, die das Feuer verbrennet, sie ktnnen ihr Leben
nicht erretten vor der Flamme!?)! Und wenige Verse
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Fihigkeit zur Willensfreiheit erleide und tiber sich das un-
verbriichlich strenge Walten des Fatums anerkenne. Nur
emsig nach dem Schicksalswert der Stunden zu spihen,
das heiBt nicht frei mehr, sondern Diener sein. So z#hilt
der heilige Augustin die Menschen, die das Horoskop
befragen, zur Klasse derer, die in der hirnverbranntesten
Betdrung leben. Denn nicht allein, daB sie den Sternen
EinfluB auf die Handlung zugestehen, sie lassen sie auch
fiir den Ausgang alles Handelns selbst maBgebend bleiben.
Noch mehr krénkt unsere Kirchenvéter die Behauptung,
daB selbst das religitse Leben und die Sittlichkeit dem
Himmel untertinig seien. Den Lauf der Sonne zu er-
forschen, durch ihn auf kiinftiges Geschehen zu schlieBen,
das gilt Hieronymus noch als ein Rest des alten Gdtzen-
dienstes. In seinem Buche ,Uber die sieben freien Kilnste®
verlangt Severianif), nachdem er von der eigentlichen
Astronomie gesprochen, man solle dem astrologischen Ge-
rede gar kein Gehtr mehr schenken und so tun, als sei
es nicht vorhanden, denn es widerstreite in jedem Worte
unserem Glauben.

Wenn die Verbote solcher Minner auch wirkungslos ver-
hallen, so solite doch die pdpstliche Autoritidt das astro-
logische Gesindel in seine Schranken weisen. So wollte
der Papst Alexanderlll.1?) einem Priester, der mit Hilfe
einer astrologischen Maschine einen Kirchendiebstahl auf-
zudecken hoffte, jede gottesdienstliche Funktion verbieten.
Den Pipsten Martin 18) und Gregor dem Jilngeren1?) galt
die Astrologie als eine ketzerische Wissenschaft und jeden,
der ihr anhing, traf der Bann.
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vonden anderen in noch fiberschwenglicherer Weise verehrt
wird, dieNaturvorginge ausschlieBlich aus der wechselnden
Natur der Gestirne und ihren Konstellationen, die fiir ein be-
stimmtes Volkin Frage kommen, herleiten. Dementsprechend
behauptet ein griechischer Erkldrer des Ptolemius, daB
‘die Wunder Moses, mittels derer er sein Volk trockenen
FuBes durch das rote Meer gefithrt habe, auf die Be-
obachtung von Flut und Ebbe zuriickzufithren wiren. Als
wenn nicht Pharao zu gleicher Zeit und in demselben
Meere, welches das Volk der Hebrier unversehrt durch-
schritt, mitsamt allen seinen Astrologen ertrunken sei.
Als wenn nicht gleichfalls Josua trockenen FuBes durch
den Jordan gezogen wire; und doch verfillt man hier nicht
auf die Mir von Flut und Ebbe.

O, mdgen die Anhénger der Astrologie in der Finsternis
ihres Aberglaubens das Licht der Wahrheit nicht iibersehen.
Mogen doch unsere Zeitgenossen nicht so sehr verblendet
sein, damit sie den Unterschied zwischen jenem bdsen
Glauben und dem reinen Glanze des Evangeliums gewahren.
Wir brauchen nigcht auf vergangene Zeiten zuriickzugreifen.
Vernehmen wir doch tiglich offentliche Weissagungen
@iber die Geschicke der kommenden Jahre. Horen wir
doch, daB das Gesetz Christi durch die Lehre des Merkur
seine Ergénzung erfahre, und daB die Religion des Zeus
rein werde durch die Keuschheit der heiligen Jungfrau.
Das lesen Christen mit ihren Augen, und sie entrilsten sich
nicht dariiber!

Roger Bacon verstieg sich bis zu einer solchen Tollheit,
daB er kein Bedenken trug, zu schreiben, diejenigen Christen,
welche nicht am Sabbat ruhten und nach der Weise der

Juden von aller Hinde Werk feierten, begingen einen Fehl,
17*
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Darin ruht auch die Ursache fiir die Entstehung der Ge-
witter. Wenn die Sonne in das Sternbild des Widders
tritt, dann steigt die winterliche Feuchtigkeit auf Grund
der Wi4rme der Luft empor. Diese Dunstmassen prallen
mit den warmen Luftschichten zusammen, die von der
Sonne zur Erde sich senken. Das ist die Ursache fiir
Donner und Blitz. Warum statt jener Erkenntnis die Be-
gierde, unseren gesunden Sinn einzuschldfern und uns zu
betriigen? Es geschieht aus derselben Absicht des Be-
truges, wenn Ptolem#us im ,Apotelesmaton‘ fabelt, der
Mond erzeuge Krankheiten, im besonderen Leberflecke,
wenn er im Zeichen des Widders steht. Im Zeichen des
Krebses aber rufe er bei Tieren Riude, bei Menschen
Flechten, im Zeichen der Wage die Lepra, im Zeichen
des Steinbockes Sommersprossen hervor. Und doch er-
klart sich das Auftreten dieser Krankheiten einfach aus
den verschiedenen Temperaturverhiltnissen, die man auf
die Zeichen der Sonne bezieht. Die Krankheiten sind in
ihrem Erscheinen abh#ngig von dem Charakter der be-
treffenden Jahreszeit, also von dem Charakter des Frithlings,
in dem die Sonne im Widder steht, von dem Charakter
des Sommers, wenn sie in das Zeichen des Krebses, von
dem des Herbstes, wenn sie in das der Wage tritt und von
dem des Winters, wenn sie das Zeichen des Steinbockes
durchliuft. Die Leberflecken erscheinen im Frithling, indem
dann die Haut des Menschen von den aufsteigenden
Diinsten am stirksten befeuchtet wird. Der Sommer hin-
gegen ist die Zeit des Auftretens der Rdude und Flechten,
da diese durch die heiBere und stechendere Atmosphire
erzeugt werden. Im Herbst tritt die Lepra auf, weil man
sie als eine Erkrankung der Galle betrachtet. Dem Winter
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4%) Giorgio Merula, der Humanist der Storza, nennt jene Drei
in drgerlichem Sinne geradezu das ,(florentiner Triumvirat!
dessen Herrschaft er in einer allerdings erfolglosen Polemik
gegen Polizian zu brechen versuchte; vgl. Ad. Gaspary, Gesch.
der italienischen Literatur, 1885—1888, II, S. 223 und Anmerkg.

4) Ottokar Lorenz, Deutschlands Geschichtsquellen II¢,
S. 342 Anmerkg.

45) Zu besonderer Berlihmtheit gelangte der Disput des Fran-
ziskaners Duns Scotus i. J. 1304 in Paris, dem die gliickliche
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Abhingigkeit Picos von der Kabbala weist G. Massetani, La
filosofia Cabbalistica di Giov. Pico d. Mir. Empoli 1897 aus-
fiihrlich nach. Doch scheint mir bei der starken Betonung des
kabbalistischen Einflusses die Einwirkung anderer Systeme zu
stark in den Schatten geriickt zu werden. — Die von mir ge-
gebene orientierende Zusammenfassung {iber die zahlreichen
Kandle fiir Picos Philosophie und die Richtung ihrer Einwirkung
auf sein Denken macht nicht den Anspruch auf Vollistindigkeit,
wie auch von einer genaueren Charakteristik dieser Quellen ab-
gesehen wurde. Eine gewisse Ausnahme erfuhr lediglich die
jildische Philosophie der Kabbala, doch blieb ich bemiiht, nicht
noch einmal das zu sagen, was Pico schon selbst {iber sie be-
richtet und der Leser in dem Ubersetzungsteile, auf den die
Einleitung h4ufig hinweist, findet. Uber Picos Philosophie
sonst noch Chr. Sigwart, Ulrich Zwingli, der Charakter seiner
Theologie mit besonderer Riicksicht auf Picus v. M. 1855.
Dagegen Eduard Zeller, Theol. Jahrbiicher (Baur und Zeller)
XVl, 1857.

%) Jakob Brucker, Historia critica philosophiae etc. 1766
tom. IV, 1, S. 59 f.,, riigt Picos Philosophie als das Musterbild
eines .schlechten Synkretismus, der ohne Empfindung fiir die
Eigenart der verschiedenen Systeme die heterogensten Elemente
zusammenzuschweiBen versucht habe. — Uber die Entstehung
und Bedeutung des Ausdrucks ,Synkretismus‘ vgl. Willmann,
Gesch. d. Idealismus, 1897 I1I, § 86 S. 19.

%) Fiir die Abschitzung seiner Bedeutung und seines Wissens-
umfanges darf man sich aber nicht an die zeitgendssischen
humanistischen Briefe halten, die vor schmeichelnder Bewunderung
iiber die Talente und die Gelehrsamkeit des Adressaten regel-
miBig tiberquellen. Die tibertriebensten Epitheta ornantia wurden
in der fast nie getrogenen Erwartung einer entsprechenden Er-
widerung maBlos verschwendet. So nannte Polizian den Grafen
den fenice degliingegni‘,,den Ph6énix unter den Genies*
und Jos. Just. Scaliger titulierte ihn als das ,monstrum sine
vitio, als das ,Wunder sonder Makel’. Vgl auch
Beroaldos Brief S. 136 ff. Von dem Umfang seiner Gelehrsamkeit,
welche die Kenntnis der antiken Epiker, Lyriker, Historiker,

18+
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S. 298 und vorherg. Uber das aligem. Verhiltnis d. pantheist.
Gottesbegriffes zur Religion ebend. S. 252 ff.

%) Vgl. Uberweg-Heinze, GrundriB d. Gesch. d. Philos.?,
I, S.52 und Semisch, L c. II, S. 161 f Ubrigens will ich
keineswegs behaupten, daB es nun ausschlieBlich und im be-
sonderen Justins Schriften waren, die Pico als Fundgrube fiir
die Behauptung der Bekanntschaft griechischer Philosophen mit
dem alten Testamente und der Speisung aller Erkenntnis aus der
jiidischen Gesetzesquelle dienten. Woher er die verschiedenen
Stiicke seiner Philosophie bezogen hat, das it sich mit Sicher-
heit kaum ermitteln. Ebenso verhilt es sich mit anderen Punkten.
DaB auf Goft keine bestimmten Kategorien Anwendung finden
kbnnen, daB sein Wesen nur durch Verneinungen beschrieben
werden konne, hiitte Pico ebenso aus Augustin wie aus Johannes
Scotus Eriguena entnehmen konnen.

#) Auch Ficin schloB sich in weitem Umfange Dionysios an.

%) Vgl. fiir die Darstellung auBer Massetanis genanntem
Werke besonders Ad. Franck, Systéme de la Kabbale, Paris 1842;
Ad. Jellinek, Beitrige zur QGeschichte der Kabbala 2 Hefte,
Leipzig 1852. Unergiebig ist die Schrift Guiseppe Oreglias,
Giov. P. d. Mir. e l1a Cabala, Mirandola 1894.

%) So auch R. Rocholl, Beitriige zu einer Geschichte deut-
scher Theosophie, Berlin 1856, S. 45.

87) Oreglia irrt demnach, wenn er in Cap. IV Pico die
Entdeckung der Kabbala zuweist.

%) In verwerfendem Sinne urteilt A. Gaspary, L c. IL
S. 173 f.

8%) Kant, Kr. d. prakt. Vernunft; ed. Kehrbach S. 145.

%) Mit Recht sieht Joh. Ed. Erdmann, Grundr. d. Gesch.
d. Philos. I4, S. 551 in diesem Satze den SchluBpunkt von Picos
Spekulationen.

) Vgl. auch in Joéls (Anm. 7) genanntem Werke Kap. II:
,Die Naturmystik der Romantik®.

%) Feinsinnig beleuchtet Wilhelm Bolsche in d. Einleitg.
zu seiner Ausgabe des ,Cherubinischer Wandersmann‘ von
Angelus Silesius, Jena und Leipzig 1904 das innere Wesen der
Mystik.
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#) Suffenus, ein untergeordneter Dichter aus der Zeit Ciceros.
Er wurde wegen seines iiberméBigen Lobes iiber seine eigenen
Gedichte bespottelt. Catull (Carmina XXII, 10) nennt ihn.

%) Der Brief steht in den Werken Polizians, Epp. I, 4.

") Es handelt sich um Polizians Ubersetzung der Schrift des
Stoikers Epiktet, um deren Ubersendung Pico gebeten hatte.

38) Bithus und Bacchius, zwei beriihmte Gladiatoren unter
Augustus, deren Kimpfe, da sie an Mut und Geschicklichkeit
e’nander gleich waren, ergebnislos verliefen.

3%) Pico hat den ihm von Polizian zur Verbesserung zuriick-

" gesendeten Teil der Gedichte verbrannt (siehe folgenden Brief).

Die uns erhaltenen (Felice Ceretti, Sonetti inediti del conte
Giovanni Pico Mirand. 1894) erheben sich kaum bis zum Niveau
der Durchschnittsproduktion. Ein giinstiges Urteil (so Giov.
Mariode’ Crescimbeni, L'istoria della volgar poesia, Rom 1698,
96) iiber sie ist durchaus ungerechtfertigt. Vgl. Gaspary, Gesch.
d. italien. Literat. II, 660.

4%) Es liegen hier geistreiche Wortspielereien vor, indem der

‘Ausdruck fiir GeschoB (telum, sagitta) auch als Bezeichnung fiir

die auf Fehler hinweisenden Randzeichen gilt, §hnlich wie unsere
Schiier von Kreuzen und Strichen sprechen.

41) Bekannter Satz des Aristipp von Kyrene.

4%) Der Brief in den Werken Polizians Epp. I, 7.

4%) Dieser Brief und das Epigramm, letzteres in griech. Sprache,
sind so recht charakteristisch fiir die doppelziingigen humani-
stischen Urteile. Nirgend begegnet man einem ehrlichen,
klaren, energisch vertretenen Standpunkt. Jedes folgende
Wort hebt die Bedeutung und Geltung des vorhergehenden
wieder auf. Nie kommt die wahre Meinung des Schreibenden
zu deutlichem Ausdruck. Die Briefe sind ohne Ausnahme ein
Gewebe geschickter, aber unverbindlicher Redensarten.

“) PhilippoBeroaldo,(1443—1505),hochgelehrter Humanist,
erwarb sich durch die Ausgabe einer groBen Zahl rémischer
Klassiker einen bekannten Namen.

) Amilius Papinianus, der groBte der rém. Juristen, ein
Mann gleich bedeutend an Schirfe und Klarheit des Urteils wie
an Reinheit des Charakters. Er wurde 212 n. Chr. unter dem
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lebte um 100 v. Chr. in Rom. Bei ihm trat die Tendenz der
rOmischen Stoa, die in der Philosophie die Kunst zu tugend-
hafter Lebensfiihrung erblickte, stark hervor. — Zu unserer Text-
stelle ist zu bemerken, daB Pico unter der Stoa im wesent-
lichen deren romischen Zweig verstand, der erst unter Seneca
und Marc Aurel zu einer Unterscheidung eines materiellen
Prinzips, des Stoffes, und eines immateriellen, verursachenden
fortschritt. In dem Briefe (Obers. S. 133 ff.) an Polizian dankt er dem
Freunde fiir die Ubersendung der lateinischen Ubersetzung von
Epiktets ,Handbiichlein der Moral“ und teilt ihm mit, daB er
bis jetzt die Stoa noch nicht gekannt habe. Mit der dlteren,
griechischen Stoa hiitte sich Pico wohl wenig befreundet, da
diese einem radikalen Materialismus huldigte und unter Chrysipp
sogar die Tugenden und Laster und alle psychischen und logischen
Phinomene fiir Kérper erklirte. Vgl. Zeller, Philos. d. Griech.
I 1, 1880, S. 118 f.

13) Aristoteles, Metaphysik V, 22, 1022 b: ,3vépsois, pri-
vatio, Mangel, Entbehrung heiBt es in einer Weise, wenn ein
Ding etwas nicht hat, was naturgemdB gehabt werden kann,
wenn es auch selbst keine Natur danach hat, um es zu haben;
80 sagt man von der Pflanze, daB sie der Augen entbehre.“

1%) Strabon, nach Ptolem#os der bedeutendste Geograph des
Altertums, geb. um 66 v. Chr.

14) Beda Venerabilis (d. i. der Verehrungswiirdige), ein be-
rithmter Kompendienschreiber im karolingischen Zeitalter. Seine
Schriften umfassen das ganze Gebiet der Theologie und Philo-
sophie. Als Lehrer Alkuins war er fiir die Folgezeit von Be-
deutung.

15) Der Prophet Sacharja IV, 2 f.

1%) Kaiser Julian Apostata (Regierungszeit 361—363 n. Chr)
in der seinem Freunde Sallust gewidmeten Rede: ,Uber die
Sonne‘. Vgl. August Neander, Uber den Kaiser Julian und
sein Zeitalter, 1875, S. 66 f.

17) Jeremias X, 2.

1%) V. Mose 1V, 19; XVII, 3 u. a. a. O.

1%) Koloss. I, 16. '

) Apok. I, 8.
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) Ev. Johann. VI, 4.
33) Ev. Johann. XVII, 21.

UBER DAS SEIN UND DIE EINHEIT

) Fiir die Auswahl der Stiicke dieser Schrift sind nicht die-
jenigen Partien beriicksichtigt, die dem Nachweise der Harmonie
in den Gedanken Platons und Aristoteles dienen, obwohl die
Hauptabsicht Picos auf diesen Nachweis gerichtet war. Es hat
fiir den modernen Leser kein Interesse, den endlosen und im
Grunde ergebnislosen Beweisfiihrungen fiir die behauptete Kon-
kordanz nachzugehen, zumal Pico hdufig ganz willkiirlich inter-
pretiert. Dagegen sind diejenigen Stiicke vorgelegt, welche an
die Gedanken der mystischen Theologie des ,Heptaplus‘ ankniipfen
und den gradweisen Aufstieg zur seligen Erkenntnis Gottes
skizzieren. Die Vorrede an Polizian aber behielt ich bei, trotz-
dem sie die Ankiindigung jenes Nachweises enthilt, weil sie
bezeichnend ist fiir die herzliche und doch etwas gezierte Art
des Verkehrs der befreundeten Humanisten untereinander.

?) ,Linguae politioris, ein Wortspiel zwischen ,politior‘ d. h.
,geschmackvoller' und dem Namen Polizian, so daB man beinahe
iibersetzen konnte: in der Sprache Polizians.

%) M. Manilius schrieb unter der Regierung des Tiberius
seine Astronomica (jetzt fiinf Biicher); unsere Stelle liI, 39.

4) Noch deutlicher als Metaphysik VI, in V, 1017 b.

%) Metaphysik XII, 1075 a. Ich habe die ganze Stelle aus
Aristoteles hier gegeben; Pico gibt nur einen Teil davon.

%) Diesen beiden Erkenntnisweisen, der sinnlichen und der
intellektuellen, steht diejenige Gottes gegeniiber. Diese ist nicht
als eine Funktion neben anderen zu denken. Seine Erkenntnis
ist sein Wirken und sein Wesen, das in reiner Geistigkeit besteht
und sich nicht in einzelne Betitigungsformen differenziert.
Gottes Wesen bildet mit aller Wirklichkeit, sofern diese als voll-
kommen gedacht wird, eine absolute Einheit, wie im Text héufig
gesagt. Gottes Denken ist urschdpferisch, es verwirklicht im
Denken die von ihm gedachten Dinge. So fehit ihm der Gegen-
satz von Subjekt und Objekt, von Denkakt und Denkgegenstand.

) Psalm, LXXXIV, 3.
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Pico schlieBt sich besonders an des Areopagiten ,Hierarchia
coelestis* an; aber auch bei Philo gab es dergleichen Phanta-
stereien in Hiille und Fiille. Die Th. geben ein lehrreiches Bei-
spiel fiir die Realisierung und Personifizierung der gottlichen
Attribute ab. Gottes durch keinen Wandel der Zeiten veridnder-
liches Wesen, seine ewig gleiche Consistenz soll durch die Th,
veranschaulicht werden. Diese Absicht findet ihre schlieBliche
Erfiillung darin, daB man die symbolische Bedeutung der Th.
unter dem Bilde von Thronsesseln, als den unverriickbaren Ruhe-
orten gottlicher Macht und Herrlichkeit zur Darstellung bringt. Vgl.
die Thronsessel im untersten Streifen der Kuppelmosaiken des
Baptisteriums der Orthodoxen (S. Giovanni im Fonte) in
Ravenna.

%) L. Mose XXVIII, 11 f.

1) Nach einem d&gypt. Mythos wird Osiris, der Sonnengott,
von seinem tiickischen Bruder Typhon, der als Titan oder
Gigant gedacht wird, in 14 Teile zerstiickelt. Aber in seinem
Sohne Horos (griech. Ph8bos), der Sonne des nichsten Tages,
ersteht ihm ein Récher, der den Typhon besiegt und seinen
Vater zu neuem Leben erweckt. — Der Hinweis auf diesen
Mythos ist ein charakteristisches Beispiel der oft mehr als ge-
waltsam herbeigefiihrten Anspielungen und der gezwungenen
Interpretationen Picos.

1) Ev. Matth. XI, 28.

1%) Ev. Johann. XIV, 23.

1%) Platon, Phaidros 244, 245.

14) Vgl. Platon, Staat 514.

15) Platon, Alkibiades I, 132 C.

1%) Diog. Laert. VIII, 1.

17) Vgl. Karl Dilthey, Griech. Fragmente in Prosa und
Poesie, 1. Heft 1835 S. 93. Fiir das zweite Symbolwort vgl.
Hesiod, ,Werke und Tage* 7401.: Nicht beim gléinzenden Mahle
der Géotter sollst du an der Hand dir schneiden das Trockene
vom Griinen mit dem schwirzlichen Eisen‘.

1%) Hiob, XXXVIII, 36.

19) Platon, Phaidon 118a.

%) I. Mose II, 10 f.
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37) Pico nennt eine Reihe von Vertretern, so Zoroaster und
Appollonius von Tyana und besonders Platon.

38) Jesaia VI, 3.

%) Pico hatte der Magie 26 Thesen gewidmet; Opp. S. 70
und 71.

4%) Papst Sixtus IV. von 1471—1484.

41) Dieser Absatz steht im Original in der Apologie S. 116.

APOLOGIE

1) Pico hatte das Werk in zwanzig Tagen und zwanzig Nichten
verfafit.

) Diese Bemerkung ist nicht ohne tiefere kirchengeschichtliche
Bedeutung, indem sie zeigt, daB das Ansehen, welches der Aquinate
im Quattrocento genoB, ungleich geringer war, als das, welches
der thomistischen Lehre durch die Enzyklika Leos XIil. vom
4. Aug. 1879: ,Aeterni Patris‘ eingeriumt wurde. Heute bilden die
Gedanken des heiligen Thomas die allein giiltige Richtschnur fiir
alle philosophischen Betétigungen innerhalb der kathol. Welt.
Vgl. Ehrle, D. pidpstl. Enzyklika vom 4. VII. 1879 und die
Restauration der christl. Philos., in d. Stimmen aus Maria-Laach
XVII (1880) S. 13 ff.

) Durandus von Sto. Porciano, Bischof von Meaux und
scholastischer Theologe (gest. 1334 ?) ist in manchen wichtigen
Punkten ein Gegner des heiligen Thomas. Vgl. Herzog,
Realenzyklopiddie fiir protest. - Theol. und Kirche V, 95 ff. be-
sond. 98 f.

‘) Henricus Gandavensis oderHeinrich von Gent, ,doc-
tor solemnis‘ (geb. um 1215, gest. 1293) gilt als platonischer Schola-
stiker, obwohl er kaum Platon im Original kannte. Interessant ist,
daB auch er die Meinung der Ubereinstimmung zwischen Plat. und
Arist. vertrat.

%) Gemeint ist wohl Johannes Guallensis (aus Wallis)
der Altere, ein sehr gelehrter Franziskaner aus d. 2. Hilfte des
13. Jahrhunderts.

°) Robert Olchot oder Olcot (gest. 1349) gehtrt zu den
Vertretern der Lehre von der zweifachen Wahrheit.

) Petrus von Aquila, ,doctor sufficiens‘ (gest. etwa um

19 Pico della Mirandola
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17) Pico erinnert sich nur eines einzigen wortlichen Zitates
u. zw. bei dem Kirchenvater Origenes, der eine Stelle aus den
Schriften des Patriarchen Huillus genau anfiihrt.

-
GEGEN DIE ASTROLOGIE

1) Gemeint ist wahrscheinlich der hervorragendste Rhetor und
Kritiker des augusteischen Zeitalters. '

%) Favorinus aus Arelate gehdrte der sogen. skeptischen
Schule an und lebte unter Hadrian und Antoninus Pius in Rom
und Athen.

%) Panaetius vonRhodus (geb. um 180, gest. um 110 v. Chr.)
ist der Hauptapostel des Stoizismus in Rom.

‘) Karneades von Kyrene (214—129 v. Chr.), der Stifter
der Neuen Akademie‘. Er ist der beriihmte Begriinder einer aus-
fiihrlichen Theorie der Wahrscheinlichkeit.

%) Bion der Borysthenite (um 300 v. Chr.) gehort der
kynischen Schule an.

%) Julius Firmicus Maternus. Gemeint ist der neupla-
tonisch-heidnische Mathematlker, mit dem eigentlichen Namen
Junior Siculus, der 8 Biicher ,Matheseos‘ verfaBt hat und h#ufig
irrtiimlicherweise mit dem Kirchenlehrer J. F. M. (um 360) iden-
tifiziert worden ist.

7 Plotinstarb270n. Chr. nachlingerer Krankheit, die ersich durch
eine libermdBig asketische Lebensweise zugezogen hatte, auf
dem Landsitze seines Schiilers' Castricius Firmus bei Minturnae
in Campanien. Vgl. Porphyr. vit. Plot. 2, ed. Cobet, S. 103

%) Eudoxos (geb. um 407, gest. um 355 v. Chr.), einer der be-
rilhmtesten Astronomen des Altertums. In seiner Vaterstadt
Knidos hatte er eine Sternwarte errichtet.

% Nikolaus Oresmius, Bischof von Lisieux, starb im
J. 1382. Er war ein humanistischer, sehr kenntnisreicher Schrift-
steller orthodoxer Observanz. Der im Text genannte Kommentar
fiihrt den Titel: ,Tractatus de Divinationibus contra judiciarios
Astronomos, et Principes in talibus se occupantes: sive utrum
res futurae possint praesciri per Astrologiam®.

19) Bacon, der ,doctor mirabilis‘(geb. um 1214 bei Iichester in der
Grafschaft Somerset in England, gest. 1294) ist in seiner Gegner-

19+
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20) Geb. 1401, erlangte die Herzogswilrde 1450, starb 1466.

31) Auch fiir Savonarola bedeutete die Pflege der Astrologie
eine Gefihrdung der Religion. Die Argumente, die er gegen sie
ins Feld fiihrt, sind der Schrift Picos entnommen, als deren
Kopie sich S.’ 8 ,adversus divinatricem astronomiam‘ darstellt.
S. tadelt, daB die Astrologie der Vernunft und der Religion
widerspreche, die individuelle Freiheit aufhebe und das Walten
der gbttlichen Vorsehung leugne.

%) Pico bezieht sich auf Varros enzyklopddisches Werk ,IX
libri disciplinarum‘, wo im 6. Buch die Astrologie behandelt
wird, vgl. S. 282 f. Anmerkg. 11.

%) Pandolfo Collennuccio (gest. 1500) besitzt auch als
Historiker einen Namen besonders als Verfasser des Werkes ilber
die Geschichte des Konigreichs Neapel von dessen Ursprung
bis zum J. 1459.

) Vgl. Ev. Matth. XXIV, 42 und XXV, 13.
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